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DRITTES BUCH. 
Der Sangha. 


KAPITEL I. 

Monche und Eremiten. 

In Indien datirt das Bestehen von Bettelmdncheii 
und Eremiten, von Leuten, welche die unruhige Ge- 
sellschaft verliessen, um sich einem rein geistigen und 
beschaulichen Leben zu widmen, aus sehr fruher Zeit. 
Wandernde Asketen findet man in der Brlhmana- 
Litteratur erwahnt als Caraka’s und yramana's. und 
von einem Lehrer der Caraka’s wird. wenn auch nicht 
mit Achtung, in der N'ajasaneyi-Sainhita'* **) j gesprochen. 
Das Aitareya-Brahraana citirt einen Vers, in welchem 
eine mdirekte Missbilligung des Strebens, sich deni 
Familienleben zu entziehen, nicht zu verkennen ist. ^ "'J 
Es darf uns daher nicht wundern, dass wir schon in 
den iiltesten Gesetzbiichern eine lange Reihe von 
V’orschriften fiir die Lebensweise der verschiedenen 
Klassen von Einsiedlern antrefl'en. 

Im Allgemeinen kann man behaupten, dass ein 
beschauliches und mehr oder weniger (2) asketisches 
Leben als der wurdige Abschluss der muhevollen 
Lebensaufgabe des Arya betrachtet wurde. Selbst die 
Erziehung des juijgen Arya, besonders des brahmani- 

*) 30. 18. 

**) Ait. Br. 7, 13, 7. Auch die anscheinend sehr alte 
Sage von Jaratkaru im iXahabharata I, 1056 fgg. und 1820 fgg. 
wird verwandt, um lebenslangliches Colibat zu bekiimpfen. 

Kern, Buddhismus. II. I 


schen, wie sie die Gesetzbiicher vorschreiben, war 
weniger darauf berechnet, ibn zu einem nutzlicben 
Mitgliede der Gesellschaft heranzubilden, als vielmebr 
ilin fiir einen rein geistlichen Lebenswandel in der 
Zukunft vorzubereiten. Zwar verlangte das Gesetz, 
dass der junge Mann nacb vollendeter Studienzeit in 
die Ehe treten und das Geschlecht fortpflanzen, dass 
er Burger und Hausvater werden solle, aber das Leben 
innerhalb der gewohnlichen Gesellschaft wurde zu- 
gleich und zwar vorwiegend als eine harte Pflicht, 
keineswegs als etwas Begehrenswertes betrachtet. 

Wo die einflussreichsten Klassen eines Volkes das 
Familienleben in diesem Lichte betrachteten, kann es 
nicht befremden, dass man Ausnahmen von der pflicht- 
gemassen Ehe zuliess, Ausnahmen, die, wenn die Natur 
nicht starker als die Lehre ware, die Regel zu schanden 
gemacht haben wiirden. „Jeder Arya ist aufs strengste 
angehalten, seine Pflicht zu erfiillen, namlich nach 
vollendeter Studienzeit ein Mitglied der Gesellschaft 
zu werden; aber jeder kann auch, so er will, sich 
diesem strikten Gebote entziehen“; dies ist der kurz- 
gefasste Inhalt des indischen Gesetzes, welches in seiner 
Halbheit der wtirdige Vorlaufer der buddhistischen 
Lehre, dass alle allgemeinen Urteile zu vermeiden 
und alle Antinomieen zuzuiassen sind, ist. Beschliesst 
daher ein Arya, immer Student, brahmacdrin, zu bleiben, 
dann ist es ihm freigestellt, ob er wahrend seines 
ganzen Lebens im Hause seines Lehrers oder nach 
dessen Tode in der Familie desselben wohnen will.*) 
Nach einigen Autoritaten ist diese Bedingung nicht 
einmal notwendig und kann jemand, wenn er sicb 
dutch sein Leben als Schuler fiir geniigend gereinigt 
und reif erachtet, sofort ein hausloser Asket oder 

*) Apastamba II, 9, 21, 6; Manu 2, 24;; Gautama 3, 7. 
Das gerade Gegenteil davon wird mit den stiirksten Aus- 
dtiicken im Manu 6. 35—37 vorgeschrieben. 



Monch werden."') Hieraus geht schon hervor, dass 
der Student eigentlich ein Monch in spe ist, und dass 
das officiell vorgeschriebene eheliche Leben als ein 
uiiangenehmes Intermezzo bstrachtet werden muss. 
13) Da der buddhislische Monchskandidat, der yra- 
manera (d. h. kleiner Asket) nur eine Kopie des Brah- 
macarin, und der geweihte Monch das Pendant zum 
Sannyasin^^j ist, so ist es von Wichtigkeit, die Vor- 
schriften fiir Studenten und Monche kurz zusammen- 
zufassen.*) ••) ***) 


i) Brahmacarin’s — Monche — Monchsorden. 

Der Sahgha und sein Grundgesetz. 

Die Studienzeit des Arya beginnt mit einer Weihe. 
upanayana genannt, welche nach der gewohnlichen 
Regel im 8., it. Oder 12. Lebensjahre stattfindet, je- 
nachdem der Knabe zu einer brahmanischen, ritter- 
lichen Oder Vaifya-Familie gehort. Indessen ist der 
Termin fur das npanavana erst zu Ende, wenn der 
Brahmane 16, der Ritter 22, der Vaiyya 24 Jahre zahlt. 
Der Schuler muss in seines Meisters Hause wohnen, 
ilim gehorchen und dienen. Eine seiner wichtigsten 
Pflichten ist es, makellose Keuschheit zu bewahren; 
er darf keine Frau beriihren Oder ansehen, weil da- 
durch seine Keuschheit in Gefahr kommen konnte. 
Er muss ernstlich danach streben, seine Zunge, seinen 
Magen und seine Hande stets im Zaume zu halten. 
Wiirfelspiel, erniedrigende Arbeit, Besitznahme von 
Dingen, die ihm nicht angeboten werden, Verletzen 


*) So erklart ^er Commentator zu Apastamba If, 9, 
21, 8. Auch Manu 2, 248 und Gautama 3, 8 lassen dieselbe 
Auslegung zu. 

••) Auch parivrdjaka^ bhikshUf yatt, mnl'ta genannt. 

***) Ausfiihrlicher zu tinden in Apastamba I, I: Manu 2; 
Gautama 2. 
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lebender Wesen, scharfe Worte, dies alles ist ihm aufs 
strengste verboten; ebenso, wenigstens einem Brahnia- 
nen, der Genuss von geistigen Getranken und Wein. 
Er soli sich des Genusses von Salz, Honig, Fleisch und 
Gewiirzen enthalten; nicht am Tage schlafen, keine 
Wohlgeruche anwenden, nicht sich schmucken und 
salben, iiberhaupt alles vermeiden, was Weichlichkeit 
hervorrufen konnte, so auch Tanz, Gesang und Saiten- 
spiel. Vor allem, was ungeziemend ist, vor schlechten 
Manieren und Unehrerbietigkeit, sowde vor Spucken, 
Gahnen und lautem Lachen soli er sich sorgfaltig 
huten. Wenn er von einem Hoheren angeredet wird, 
soil er aufstehen, bevor er antwortet. Er soil einen 
niedrigeren Sitz einnehmen als sein Lehrer, friiher 
14) aufstehen und spater zu Bette gehen. Er soli sich 
befleissigen, das zu thun, was seinem Lehrer ange- 
nehm und dienstlich ist; denn dieser ist sein geist- 
licher Vater. Selbst seines Lehrers und dessen Ver- 
wandten Namen soil ihm zu ehrwurdig sein, um ihn 
auszusprechen.*) Was seine aussere Tracht angeht, 
so soli er sein Haar in einer Flechte tragen oder bis 
auf einen Haarbusch oben auf dem Scheitel abrasiren. 
Sein Obergewand besteht aus dem Felle einer Gazelle, 
vines gefleckten Hirsches oder Bockes; das Unterkleid 
1st von Hanf. Leinen, Bast, Wolle, ungefarbter Baum- 
wolle, oder ein lohfarbenes Kleid, namlich rotgefarbt 
mit dem Farbstoff von einem Baume fur einen Brah- 
raancn, mit Krapp fiir einen Kshattriya, mit Gelbwurz 
liir einen Vai^'u. 

EinedereigenartigstenPflichtenfur einen Studenten 
ist, dass er taglich seine Nahrung erbetteln muss. 
Was er auf die Weise sammelt, bietet er seinem 
Lehrer an, und isst selbst nichts, bevofcer nicht von dem- 
selben die Erlaubnis bekommen hat. Ist ,der Lehrer 

*) I-,t unveimeidlich den Xarrcn zu ncnnen, dann 
gebraucht man ein ‘'ynonjmiim. 



abwesend, dann soil der Schuler dessen Gemahlin oder 
Sohn, einen Mitstudenten oder eine andere ehrwurdige 
Person um Erlaubnis bitten, seine Mahlzeit einzu- 
nehmen. Es geziemt ihm, schweigend und ohne Gier 
zu essen. 

Zum Studium eines jeden Veda gelten gewohnlich 
12 Jahre als notwendig. Insofern man nicht ver- 
pflichtet war, mehr als einen Veda zu lernen, konnte 
ein Brahmanischer Jiingling im 20. Lebensjahre seine 
Studien vollendet haben und sich dem Hausleben 
zuwenden, auf dass er sich sofort darauf verheirate 
und in das zweite Stadium seiner Lebensbahn eintrete. 

Es bestand also die Erziehung des jungen Arya 
einerseits in regelmassigem Studiren, aber war andrer- 
seits nicht w'eniger darauf gerichtet, ihm Enthaltung, 
Eingezogenheit und Gehorsam beizubringen; dabei 
war er ein Settler in des Wortes wortlichstem Sinne, 
so dass Keuschheit*) und Armut zu den Hauptbedin- 
gungen desLebenswandels eines Brahmacarins gehorten. 

(5) Fiir denjenigen, der lebenslanglich Brahmacarin 
zu bleiben wunschte, blieben die ebengenannten Vor- 
schriften bestehen. Von diesen unterscheidet sich der 
Bettelmonch im engeren Sinne, der bhikshu, haupt- 
sachlich nur dadurch, dass er keinem Lehrer zu ge- 
horchen hat. Die V'orschriften, an die sich der hhikshu 
zu halten hat, konnen kurz folgendermassen zusammen- 
gefasst werden er besitzt weder Haus noch Habe; 
er fiihrt ein VVanderleben, ausser in der Regenzeit, 
wo er einen festen Aufenthaltsort haben muss; er 
erbettelt seinen Lebensunterhalt in den Dorfern, und 
zwar nur einmal am Tage; er muss alle Begierden 


Der indiscli4| Ausdruck ist hrahmacarya^ was eigent- 
lick geistliclier Wandel im Allgemeinen bedeutet, dock 
kauiig, namentlick im spliteren Sprachgebraucke in der be- 
schrankten Bedeutung von Keuschheit genommen wird. 

Gautama HI; Apastamba If, 9, 21, 9 — 17; Manu 6, 

41—86. 
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unterdriicken, seine Zunge, seine Augen end seine 
Handlungen in sfeiner Gewalt haben und die strengstc 
Keuschheit beobachten. Er tragt ein Kleid, una seine 
Blosse zu bedecken, und zwar einen weggeworfenen 
« Lumpen, den er vorher gewaschen hat;*) er darf 
nicht zwei Nachte hintereinander in demselben Dorfe 
schlafen ausser in der Regenzeit; er muss sein Haupt 
kahl scheeren, oder eine Locke auf dem Scheitel 
tragen; er soil sich hiiten, Pflanzen zu besch3digen 
Oder irgend einem Geschopfe \\eh zu thun, gleich- 
viel, ob sich dasselbe gut oder bos gegen ihn ge- 
sinnt zeigt; er soil sich aller Handlungen mit einem 
bestimmten Ziele enthalten; ohne an dem zu hangen, 
■n-as wahr oder unwahr ist, an Freude oder Schmerz. 
an den Veda’s, an dieser Welt und der kommenden, 
suche er den Geist.**) 

Wie man sieht, sind der Student und der Monch 
ihrem Wesen rfach mit einander verwandt, so dass 
der erstere als ein junger Monch unter Aufsicht und 
der letztere als ein erwachsener und selbstandiger 
Brahmacirin betrachtet werden kann. Es ist einem 
Monche nicht bestimmt verboten, wenn er will, Unter- 
richt in der Weisheit aus dem Munde anderer Weisen 
zu cmpfangen. Er konnte das thun, ohne seine Selb- 
standigkeit aufzugeben. Es ist nicht unwahrscheinlicb, 
dass vitle Monche freiwillig Schuler dieses oder jencs 
beriihmten Lehrers wurden, und dass Leute dieses 
Schlages den Mittelpunkt besonderer Sekten bildeten, 
die sich nach dem Tode des verehtten Fuhrers oder 
1 6 ) vielleicht schon bei dessen Lebzeiten zu Geseii- 
schaften mit eigenem Reglement, zu geschlossenen 
Monchsorden mit besonderen Unterscheidungszeichen 
entwickelten. , 

Nath Apastamba 11,0, ;i, I 2 darf der Bettelmonch 
auch nackt 

Oder, was auf dasselbe hinau-kemmf, lerne er sich 
seibst ver^tehen. 
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Wann die ersten Monchsorden in Indien entstanden 
sind, lasst sich zur Zeit noch nicht bestimmen. So 
viel ist sicher, dass der Kaiser Ai^oka drei dergleichen 
Briiderschaften deutlich unterscheidet*): Die bud- 
dhistische, welche in erster Linie als der Sangha bezeich- 
net wild, die brahmanische der Ajivika's**) und die 
der Nirgrantha’s oder nackten Jaina’s. Eben diese 
drei kommen auch in den altesten Urkunden der 
Kirche verschiedene Male vor, so dass nach ,einer 
Zeit von ungefahr z'/j Jahrhunderten***) die V'er- 
haltnisse keine Veranderung erlitten batten, es sei 
denn, dass man annehme, dass die Verfasser dieser 
Bucher von keinen alteren Zustanden als denen des 
dritten Jahrhunderts Kenntnis batten. Wie dem auch 
sei, nach den in kanonischen Schriften vorliegenden 
Berichten gediehen die Ajivika’s bereits lippig in der 
Zeit, als der Buddha auf Erden wandelte; mit einem 
derselben, Upaka, hatte er eine denkwiirdige Begeg- 
nung, noch ehe er in Benares das R.id des Oesetzes 
in Bewegung gesetzt hatte. Was die Nirgrantha's 
betrifft, so stellen die altesten (^uellen dieselben stets 
als gewissenlose und gefahrliche Rivalen dar. 

Manche Satzung der Kirche ist nach der aus- 
driicklichen Erklarung der heiligen Schrift mit oder 
ohne Veranderung von anderen Orden ubernommen; 
selbst das Halten des Sabbath oder Uposatha j') und 


*) Auf der Saule von Delhi (Cunningham Corpus lu- 
script. Indie., PI, XX.) 

•*) Dieses Wort wird von djivam, lebenslanglich, ab- 
zuleiten sein, namlich hrahmaedrin, bleibend. 

*•*'*) Wenigstens in der Voraussetzung, dass die ceilonesi- 
schen Angaben richtig sind. Acoka wurde zum Kdnige 
geweiht 218 Jahr^ nach dem Nirvana; die Inschrift von 
Delhi fallt in das 28. Jahr nach seiner Kronung; hierzu 
hat man die 45 Jahre zu addiren, welche zwischen dem 
Anfang seiner Buddhaschaft und dem Tode des Buddha 
liegen sollen. 

t) Bei den nordlichen Buddhisten poshadha^ was nicht-v 
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die dazu gehorende Predigt ist einem bei anderen 
Sekten herrschenden Gebrauche entlehnt. Die Ge- 
schichte der Einsetzung derselben wird der Haupt- 
sache nach folgendermassen erzahlt.*) 

Einsttnals verweilte der Herr bei Rijagriha auf 
der Geierlei. Zu der Zeit pflegten die Monche von 
anderen Sekten an den Tagen des Vollmondes, (7) des 
Neumondes **) und dem 8. jeder Monatshalfte sich 
zu versammeln und eine Predigt zu halten. Dann 
kamen die Leute, uni die Predigt zu horen, und 
wurden dadurch von den Monchen anderer Sekten 
gewonnen. Die Folge davon war, dass dieselben einen 
grossen Anhang gewannen. Da verfiel der Konig 
von Magadha, Bimbisira, als er einstmals in der Ein- 
samkeit meditirte, auf den Gedanken, dass, da die 
Monche anderer Sekten an genannten Tagen sich 
versammelten und predigten und sich dadurch ginen 
Anhang erwiirben, es gut sein wiirde, vvenn die Cp&kya- 
sohne ihrem Beispiele folgten. Er begab sich zu dem 
Buddha und teilte diesem den Gedanken mit, auf den 
er gekomriien war. Nachdem der Konig durch eine 
erbauliche Ansprache des Herrn gestarkt und erweckt 
worden, verabschiedete er sich. Auf Veranlassung 
dieses Vorfalles versammelte der Meister seine Jiinger 
und sagte, nachdem er eine erbauliche Ansprache 
gehalten hatte; „Ich gebe euch die Erlaubnis, Monche, 
euch am Tage des \ ollmondes, des Neumondes und 
am 8. einer jeden Monatshalfte zu versammeln." 
Infolge dieser Erlaubnis versammelten sich die Monche 
an genannten Tagen; doch blieben sie stillschweigend 
sitzen, so dass die Leute, die gekommen waren, ihrer 

anderes als eine missratene Sanskritisifung eines prakriti- 
schen posadha ist. 

*) Mahavagga 2, i fg. 

*■*) Eigentiich an dem Tage, wann der alte und neue 
Mond zusammenf.illen. 



Predigt zu lauschen, sehr verwundert waren und dar- 
iiber klagten, dass die <^ak3’as6hne wahrend ihrer 
Zusammenkiinfte an den Sabbathtagen schweigsam 
zusammensassen wie stumme Schweine, wahrend sie 
doch vor der versammelten Menge zu predigen batten. 
Die Monche, die diese Klagen horten, teilten die Sache 
ihrem Meister mit und hierdurch veranlasst, sagte der 
Herr zu seinen Jiingern: „Ich erlaube euch, Monche, 
in den Zusammenkiinften an den genannten Tagen 
eine Predigt zu halten.“ 

Ob man nun dieser Erzahlung historischen Wert 
beilegen oder absprechen will, in jedem Falle muss 
man anerkennen, dass die Kirche in Bezug auf die 
Einsetzung des Uposatha nicht den geringsten An- 
spruch auf Urspriinglichkeit macht. Und dies ist 
kein alleinstehendes Beispiel. Die ganze Einrich- 
tung der Bruderschaft, die ganze Zusammenstellung 
von Verordnungen fiir die Monche und Nonnen ist 
(8) nach der Darstellung der kanonischen Bucher 
mehr oder weniger zufallig zustande gekommen. Der 
Meister ist nicht so sehr ein Gesetzgeber als vielmehr 
ein Handhaber des Gesetzes; er denkt wenig oder 
gar keine Verordnungen aus, er bestatigt nur die 
offentliche Meinung; was dieselbe missbilligt, verbietet 
auch er, was sie gutheisst, macht auch er zur Regel 
fiir seine Anhanger. Zwar spricht er dann und wann'*') 
von den von ihm selbst angefertigten, in dem Pr&ti- 
moksha enthaltenen VorschriftengeistlicherZucht; doch 
eben diese Vorschriften waren, wenn die Autoritat 
des Kanon nicht zu verwerfen ist, Regeln fiir das 
Betragen, die von verschiedenen Arten von Asketen 
oder in jeder anstiindigen Gesellschaft anerkannt 
waren und nur jnfolge zufalliger Umstande auch fiir 
die Sohne und Tochter (,'akya’s verbindlich erklart 
wurden. 


*) U. a. Mahavagga 2. 3, i. 



lO 


Die Erzahlungen oder dogmatischen Fabeln ■^) uber 
den Ursprung oder vielmehr die Einfiihrung der ver- 
schiedenen Vorschriften fiir das geistliche Leben 
zeichnen sich nicht sehr durch ihre Verschiedenheit 
aus. Die meisten Artikel des Pr&timoksha verdanken 
ihre Entstehung dem schlechten Benehmen von sechs 
Monchen.**) Das Besondere dieser Schelme ist, dass 
sie, ebenso wie die streitsiichtigen Irrlehrer, immer zu- 
sammen auftreten, um die eine oder andere unziemliche 
Handlung zu begehen. Der gevvohnliche Verlauf 
der Erzahlung ist, dass die Gemassigteren unter den 
Briidern oder anderen Lenten ihrer Entriistung iiber 
die Handlungen der Sechs Ausdruck geben; man er- 
zahlt den Vorfall, an welchem die Welt Argernis 
nimmt, dem Buddha, welcher die Sache auch un- 
wiirdig findet, den Schuldigen einen Tadel erteilt und 
den ubrigen verbietet, dergleichen Handlungen zu be- 
gehen. Ein paar Beispiele werden geniigen, um die 
Art dieser Erzahlungen zu kennzeichnen. 

Zu einer Zeit***) waren die Sechs so unanstandig, 
beim Essen die ganze Hand in den Mund zu stecken; 
die Leute schalten daruber,* (9) die anstandigen Monche 
fanden diese Handlungsweise ebenso unziemlich und 
erzahlten die Sache dem Meister, der sofort eine Ver- 
sammlung berief unddarauf folgende Vorschrift fiir an- 
standiges Essen gab: „beim Essen nicht die ganze 
Hand in den Mund zu stecken“. In derselben Weise 
wird erzahlt, dass die Sechs einstmals beim Essen 
schmatzten, welcher denkwurdige Vorfall die Veran- 


*) Im Suttavibhanga, sowie auch teilweise ini Maha- 
und Cullahvagga. 

*♦) Die Zahl 6 koinmt mehrmals bei den Indern als Un- 
gluckszahl vor. So gilt der sechste Tag nach der Geburt 
als besonders gefahrlich fur fCinder. Dieser Tag ist personi- 
fizirt in der gefurchteten Gottin Shashth!, einer Form der 
Durga. 

***) Suttavibhanga II, p 195. 
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lassung war, das V’erbot zu erlassen, beim Essen nicht 
zu schmatzen. 

Unter diesen Erzahlungen, welche die Tendenz 
haben, die Veranlassung zur Aufnahme von diesem 
Oder jenem Artikel in das Reglement zu verewigen 
Oder zu rechtfertigen, kommen verschiedene vor, die 
durchaus nicht mit dem wahren Inhalte eines Artikels, 
wohl aber mit einer spateren Auslegung desselben 
stimmen. So giebt es einen Artikel*), der in den 
klarsten Ausdriicken vorschreibt, dass ein Geistlicher 
nicht als ein Eindringling sich in einem Hause nieder- 
lassen soil, wo eine Gesellschaft beim Essen versam- 
melt ist. Die Commentatoren machen daraus, dass 
ein Monch sich nicht in einem Hause niederlassen 
soil, wo zwei Eheleute schlafen, und erzahlen eine 
Geschichte, wie der hochwiirdige y^kyasohn Upananda 
mit eines anderen Mannes Frau im Schlafzimmer ge- 
funden wird und trotz der Bitten des Hausherrn sich 
doch nicht bewegen lasst wegzugehen. Die ganze Er- 
zahlung beruht auf einer unrichtigen Erkliirung des 
Textes und ist daher von Leuten ersonnen worden, 
die den Text nicht mehr ganz verstanden. Dass der- 
gleichen Begegnungen zwischen Hausherren und Hei- 
ligen wohl zuweilen stattgefunden haben, wollen wir 
natiirlich nicht in Abrede stellen. Aber die Urheber 
der Erzahlung brauchten darum nicht aus den Uber- 
lieferungen der Vergangenheit zu schopfen, sie miissen 
die Beispiele in nachster Nahe gefunden haben. 

Alle scheinbar historischen Erlauterungen, die sich 
auf ein Missverstandnis des Textes des Reglements 
grunden, sind nicht nur Erfindungen, sondern auch 
Erzeugnisse einer spateren Zeit. Einige Beweise von 
der Unwissenhgjt der Verfasser der beiden Vagga’s 
und des Suttavibhanga sind derart, dass sie nur 
unter der Annahme erklarlich sind, dass (lo) genannte 


) Pitimokkha P.icittiya 43; Suttavibhanga 11 , bl. 94. 
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Werke"*) viel spater zu datiren sind, als das Regle- 
ment selbst. 

Die Regeln fiir das Leben der Monche und 
Nonnen, die als das Grundgesetz des Ordens betrachtet 
werden miissen, sind unter dem Titel Pratimoksha, 
im Pali : Patimokkha, bekannt. Die Redeutung dieses 

Titels war dem Verfasser oder den Verfassern des 
Mahivagga'^*'^) nicht klar. Diese Thatsache zusammen 
mit dem, was wir uber die spatere Auslegung so 
mancher Artikel gesagt liaben, berechtigt iins zu dem 
Schlusse, dass zwischen der Aufstellung des Reglement, 
wenigstens in der Hauptsache, und der Abfassung 
der iibrigen Bucher des Vinaya ein langer Zeitraum 
liegt, vielleicht ein paar Jahrhunderte. vJ 


"1 Sie machon cineii hervorragenden Bestandteil des 
Vmaya-Pitaka, d. li. derjtnigen Abteilung der heiligen Schrift 
aus, welche den Vinaya oder die Disciplin zum Gegen- 
stande hat. 

**) Der P&li-Text ist herausgegeben vona Prof. J. Minajew 
mit einer russischen Uebersetzung; diese Ausgabe enthalt 
auch die Regeln fur die Nonnen. Eine andere Ausgabe 
nur des fiir die Monche bestimmten Teiles hat J. F. Dick- 
son M. A. im Journ. Roy. As. Soc VIII, p. 62 — 130 
(new ser.ies), mit einer englischen Uebersetzung besorgt. 
Der Suttavibhanga, wclchcr allc Artikel des Pratimoksha 
citirt, 1st von Prof. H. Oldcnbcrg, dem wir auch die Aus- 
gabc der beiden Vagga’s vordanken, herausgegeben worden. 

***] Siehe ebend. 2, 3, 4, mokkha wird dort erklart als 
das vorziiglichste; man sah es also fiir das Sanskrit muhhya 
{maukhya) an. Alle sind dariiber einig, dass diese Erklarung 
nicht passt. Buddhagosha wirft allerlei Erklarungeii durch- 
einander; er scheint irgendwo gehbrt zu haben, dass das 
Wort etw.as ausdriickt, was auf ,,Beschutzen“ (pati) hinaus- 
lauft, obschon cr dieses pati wiederum verwechselt mit 
der Partikel pnti in Patimokkha: siehe Minajew, Patimokkha- 
Sutta I. ^ 

fl Eine absolute Zeitbestimmung ist hiermit noch nicht 
gegeben; Prof. Oldenberg’s Ansicht liber diesen Punkt tindet 
man in desscn Ausgabe des Mahavagga, p. XXXVII. 
vergl. Jacobi, Zeitschrift der deutschen morgenlandischen 
Gesellschaft 34. p. 186. 



Einen anderen Beweis I'lir das recht hohe Alter 
des Pratimoksha kann man aus der genauen Ueber- 
einstimmung zwischen der nordlichen und sudlichen 
Recension dieses Grundgesetzes derKirche entnehmen. 
Zwar herrseht hinsichtlich der Zahl und Reihenfolge 
der Artike! Verschiedenheit, aber dieselbe ist unbe- 
deutend, wenn man die grossen Abweichungen, die 
sonst zwischen den kanonischen Schriften der nord- 
lichen und sudlichen Buddhisten bestehen, in Betracht 
zieht. *) (li) Die P&li- Recension kann man getrost 
fiir die alteste halten, obschon sie die am wenigsten um- 
fangreiche ist. Sowohl nn Umfange als auch in der 
Reihenfolge steht ihr die Chinesische am nachsten, 
weiter ab stehen die beiden anderen Recensionen. 
Da im folgenden Kapitel der Inhalt des Pratimoksha 
vollstandig mitgeteilt werden soli und sich dort Ge- 
legenheit finden wird, die gegenseitigen Abweichungen 
in den verschiedenen Recensionen anzugeben, so 
werden wir hier nicht naher auf Einzelheiten eingehen. 

Es ist von dent Herrn \erordnet, so lesen wir 
in dem Mahavagga 2. 4, 2, dass das Reglement 
zweinial im Monat am Uposatha des 15. oder 14. 
einer jeden Monatshalfte in einer Versammlung des 
Kapitels von wenigstens vier Personen vorgelesen oder 
eigentlich aufgesagt werden soli. Zum Schlusse jedes 
Abschnittes oder Titels fragt der Monch, der die 
Formel aufsagt, ob irgend jemand unter den anwesen- 
den ehrwurdigen Briidern einen der Artike! iiber- 
treten hat. Im Bejahungsfalle muss die Siinde offent- 

*) D.rs Pratimoksh.! fiir die Mdnchc enthalt in der 
Pali-Recension 227 Artikel, in der Chinesischen 250, in der 
Tibetanischen 253, in derjenigen, welche in der Alabavyut- 
patti zugrunde ge^gt ist, 259. Von dem Chinesischen 
Text hat Rev., S. Beal in seiner Catena of Buddhist Scrip- 
tures ^ p, 204 eine Ubersetzung gegeben, von der Tibetani- 
schen eine Inhaltsangabe Csoma K.or6si in Asiat. Researches, 
vol. XX; die der Mahavyutpatti entlehnten Angaben linden 
sich bei llinajew. 
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lich in der V’ersammlung gebeichtet werden, im Ver- 
neinungsfalle wird die Vorlesung der Artikel fortge- 
setzt. Das Reglement dient also zugleich als For- 
mular fiir die offentliche Beichte. Da aber jede 
Sunde sofort gebeichtet werden muss und dasFormular 
nur zweimal im Monat vorgelesen wird, so ist es klar, 
dass die jedesmal wiederholte Frage, ob einer der 
Anwesenden sich schuldig fiihlt, mehr eine feierliche 
Ermahnung als eine Gewissenserforschung ist,*) In 
der Hauptsache bleibt das Pratimoksha ein Regle- 
ment fiir das Monchsleben; es ist durchaus in dem 
Geiste einer Vorschrift fiir Lebensweisheit abgefasst, 
und enthalt eine Zusammenstellung verschiedener Ver- 
gehen und Uebertretungen, die in Rubriken angeord- 
net und mit Angabe der Strafe oder Busse fiir jede 
Uebertretung versehen sind. 

Es ist von Bedeutung, den wahren Charakter 
der Verordnung nicht aus dem A'uge zu verlieren, 
weil man sonst nicht erwarten darf, dem Ursprung 
der Benennung auf die Spur zu kommen. Dariiber 
sind die Gelehrten noch nicht einig; aber es ist vollstandig 
sicher, dass die Verfasser des Mahavagga keine blasse 
Idee mehr davon batten. { 12 ) Der Autor eines be- 
riihmten Werkes*'') der nordlichen Buddhisten kommt 


*J Dalier beichten aucli die Geistlichen vor dem An- 
fange der Vorlesung. 

•*) In der Abhidharmakocavylkhya des Ya^omitra, citirt 
von Minajew Prat. S. p. 121, Auch dieset’ Autor wirft 
verschiedene Erklarungen durcheinander, eine rein kiinst- 
liche, wonach prdli getrennt wird in pra, vor, und ati, 
dariiber hinaus; eine andere an sick nicht unmogliche, der- 
zufolge prati fiir prati steht; solch ein langes a eignet dem 
Prakrit, und da die Sanskritausdiiicke der nordlichen Bud- 
dhisten aus einem Prakrit in das Sanskrit iiberlragen sind, 
und zwar meistens mit der grdbsten Unwissenheit, so diirfte 
ein solches Unwort in dem schlechten Sanskrit des nbrd- 
lichen Kanons nichts befremdendes haben. Es findet sich 
namlich auch die Schreibwcise mit einem kurzen a. Nimmt 
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zu dem Schlusse, dass das Wort von prathnuc, ent- 
lassen, abzuleiten ist und dass das Reglement so ge- 
nannt ist, weil man mit seiner Hilfe die Siinde ent- 
lasst. Aber in der Sprache der alten buddhistischen 
Schriften wird in diesem Sinne ausschliesslich pramuc, 
nicht pratimuc gebraucht. Auch lasst sich mit der 
angegebenen Bedeutung durchaus nicht das Compo- 
situm prdiimoksha-samvara-samvrUa vereinigen; denn 
samvara bedeutet „sich hiiten, beschiitzen” und saTnvrita 
„behutet, beschiitzt”; es liegt also in prdtimoksha der 
Begriff von etwas, das geeignct ist, als Umhiillung 
Oder Beschutzung zu dienen. Da nun das Wort kraft 
seiner Etymologic bedeuten kann; etwas. das man 
anzieht, Ausrustung, sei es ein Kleid oder ein Panzer, 
Harnisch, und da synonyme Ausdrucke wie kavaca 
und kancuka Mieder, Waffenrock, Panzer, auch iiber- 
tragen gebraucht warden*), so liegt die Folgerung auf 
der Hand, dass es mit prdtimok.'iha und pratimoksha 
ebenso bestellt ist. Als Bestatigung mag angefiihrt 
werden, dass von dem Bodhisattva * * i gesagt wird, er 
sei sanndhasmannaddhavarmilahavacita, i. e. gut ausge- 
rustet mit einer Waffenriistung, geharnischt, gepanzert. 
Da nun ferner einer der gewohnlichsten Ausdrucke 
lur Beschirmung, Schutz, namlich rokshd im engeren 
Sinne sowohl Amulet, Zauberformel, als Polizei, Sorge 
fur die offentliche Sicherheit bedeutet, so diirfte es 
nicht unmoglich sein, dass Pratimoksha -Sdtra eine 
bequeme Anderung von Raksha-Siitra, Regeln der 
Polizei' **) (13) ist, was nicht ausschliesst, dass das Prk- 

man das lange d als richtig an, dann ist prdtimoksha ein 
Adjektiv von pratimoksha und bedeutet zum pratimoksha 
gehorend. 

*) kavaca ist ^peciell einc schiitzende Zauberformel; 
kancuka^ in dharma-kahcuka der Panzer der Tugend. 

**) Lalitavistara 217. 

***) In den verwirrten Anmerkungen des Buddhaghosha 
und Ya^omitra scbimmert es noch schwach durch, dass es 
altere Erklarungen gegeben haben muss, in denen dem Pra- 
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timoksha zugleich als ein Panzer zur Abwehr der An- 
fechtungen der Siinde, ein undurchdringlicher Harnisch 
bei den unerwarteten Anfallen des Mara betrachtet 
werden kann. 


2) Asketische Lebensregeln. 

Von den eigentlichen Bettelmonchen, Bhikshu’s der 
indischen Gesetzbiicher, werden die Eremiten unter- 
schieden, die in der Wildnis einen strengen Lebens- 
wandel fiihren, um sich von der Welt zu entwohnen und 
fur den Himmel vorzubereiten.*) Obschon es ihnen 
erlaubt ist, ihren Lebensunterhalt zu erbetteln so 
thun sie dies doch nur ausnahmsweise. Die Regeln 
fur ihr Leben, wie sie kurz in Gautama’s Gesetz- 
buch'*''* ") aufgestellt werden, sind die folgenden; 

Der Eremit lebt in der Wildnis, niihrt sich von 
Wurzeln und Friichten und iibt sich in der Askese. 
Er muss ein Feuer anlegen nach der Regel der 


timoksha die Bcdeutung von raksha beigelegt wurde, ob- 
schon der erstere nicht begriffen zu haben scheint, dass die 
Ouelle, aui dor er pdU-rakkkntt beabsichtigte, nicht 

cm zusammengesetzteb/n(n/-.2,t,<'/in/( set/.te; der letztere scheint 
eine Idee davon gehabt zu haben, dass Pratimoksha dazu 
dient, um „Leib und Worte“ zu beschutzen. Im Vorbei- 
gehen sei bemerkt, dass man aus Dhammapada Vers 375, 
wo das Wort vorkommt, nichts schliessen kann; es kann 
dort ein substantiviscU gebrauchtes Adjektiv sein und sehr 
wohl das so benannte Reglement bezeichnen. Ausserdem 
ist der Vers ein Einschiebsel j denn im vorhergehenden 
wird gesagt, dass ein Ding das voruehmste sei, wahrend in 
der uberschussigen Strophe wohl vier Dinge aufgezahlt 
uerd^nj das eine ist, sich tugeudsame Ereunde zu wahlen. 

-) Sie werden gewohnlich Vaikhanas’a oder Vanaprastha 
genannt. 

**] ilanu b, 27. 

***) Gautama 3, 21— 35 j Apastamba II, 9 21, i8fgg., 
und Manu, 6, i — 29. ’ 
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(^ramana’s, um auf demselben die Morgen- und Abend- 
darbringung zu opfern. Er isst wildvvachsende Krauter, 
muss regelmassig die Gotter, die Manen, die Menschen, 
die Bhiita's und die Seher, die den Veda geoffen- 
bart haben’^*), verehren. Er (14) muss gastfrei alle 
Menschen aufnehmen ausser denen, mit welchen der 
Umgang verboten ist. Er darf zur Not das Fleisch von 
Tieren, die von Raubtieren getotet sind, geniessen. Er 
darf in kein Dorf gehen, noch ein Saatfeld betreten. 
Er tragt sein Haar in Flechten und gebraucht Bast oder 
Tierhaute zur Kleidung. 

Wenn auch die Ereraiten wegen ihrer Lebens- 
weise als (^iramana's zu betracliten sind, so finden 
sich bei ihnen doch weniger Punkte der Ueberein- 
stimmung mit den buddhistischen Weltfliichtern als 
bei den Sannyisins. Eher kann man sie fiir die 
Ebenbilder der flechtentragenden Agnika’s oder Jatila’s 
halten, zu denen die 3 KS^yapa’s von Gay it. Nadi 
undUruvilvS. gehorten.** ***) '^) Da nun die Agnika's. vie 
wir weiter unten sehen werden, ohne Probezeit zu der 
Bruderschaft der (,i&kyasohne zugelassen wurden, so 

*) i. e. AVesen, Geschopfe; der Ausdruck umfasst die 
Luft- und Erdgeister und die Tiere. 

**) In Apa&tamba II, Q, 24, 13 fg. wird gesagt, dass die 
Seher mit Brahma die Welt geschatten haben und dass ihre 
Leiber als gliinzende Sterne am Himmel prangen. Man 
sieht, dass der Veda alles sicht- und erkennbare umfasst, 
alle Erscheinungen auf matericllem und geistigem Gebiete. 
Der Dharma der Buddhisten ist genau dasselbc und unter- 
scheidet sich von Veda nur dem Worte nach. 

***) Die Kacyapa’s oder Kacyapa’s miissen nach den 
Regcin der Mythologie Eremiten sein; denn Kacyapa ist 
der Prajapati, der Erzvater und Schopfer, und fallt daher 
mit Brahma zusammen. Nun ist Brahma ein Eremit mit 
langem Bart, nach dev herrschenden Auffassung. Der Monch, 
Sanny^sin, der geschoren sein muss, steht in der allgemeinen 
Achtung auf einer hoheren Stufe als der Eremit. Naturlich 
ist daher auch der Buddha hoher als Brahma, mit anderen 
Worten, die zwei sind ein und dasselbe physische oder meta- 
physische Wesen in zwei verschiedenen Stadien. 

Kern, EuJdhtsmus. IT. 2 



— i8 — 

diirfte die Folgerung nicht zu gewagt sein, dass in 
der Congregation der Eremit hochgeehrt und mit den 
Monchen auf beinahe dieselbe Linie gestellt wurde. 
Eeide, der Eremit und der Monch, haben auch das 
mit einander gemein, dass sie in hoherem oder ge- 
ringerem Grade einen system atischen Asketismus zur 
Erreichung ihres Endzieles fiir notig halten. 

Einen vollstiindigen Cursus von asketischen Lebens- 
regeln besitzen die Buddhisten in den Dhut^nga’s*), 
deren Anzahl bei den Sudlichen 13, bei den Nord- 
lichen 12 betragt. Wir wollen sie der Reihe nach be- 
handeln und dabei die in P^liquellen iiblicbe An- 
ordnung beibehalten.**) 

I. Das Tragen eines Kleides aus Lappen, die man 
von einem Kehrichthaufen aufgerafft hat [pamsuMlikd]. 
Die RIonche (15) befolgen nicht im entferntesten diese 
Vorschrift; noch kann man behaupten, dass in der 
alteren Zeit der Gebrauch allgemein gewesen sei. Das 
wahrscheinlichste ist, dass nur diejenigen, welche sich 
einer strengeren Richtung in der Askese zugewandt 
batten, sich so elend kleideten, und dass die Kirche 
zur Befriedigung der Anforderungen jener diesen Ge- 
brauch zuliess und sogar als besonders verdienstlich, 
obschonnichtdurchausnotwendig, anerkannte. DietJber- 
lieferung sagt, dass eine Schule, die der KSqyapiya’s, 
mehr als die iibrigen die Dhut^nga’s befolgte. ***) 

*) Oder Dhutanga. dhuia^ dhiUa ist ,,abgescliutteU“i 
daher dhCitapdpa^ jemand, der die Siinden oder das Siind* 
hafte abgelegt hat. Das neutrale dhutam, dhutam bedeutet 
,.der Zustandf in dem man abgelegt hat“, namlich das Sund- 
hafte, die Welt, Man kann also dhutanga iibersetzen mit 
,,Abteilungen der Weltentsagung“. Anch avadhuta hat m 
brahmanischen Schriften die Bedeutang von „jemand, der 
alles abgethan hat. ^ 

**) Hardy E, M. 9; 73; 97 ; Burnouf Introd, 304; Wassil* 
jew B. 172; Beal Catena 256. 

,,***) Beal a. a. O. Auch nach der sudlichen sogenannten 
Uberliefcrung ist Kacyapa oder Kacyapa (Kassapa) der vor- 
nehmste Vcrkiinder der Dh^tunga-Xheorie, Dlpavansa 4, 
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II. Das Besitzen von 3 Kleidungsstiicken {iraid- 
warika, P^li tecivarika). Die Vorschrift, nicht mehr 
als3 Kleidungsstiicke'") von bestimmter Form zu haben, 
gilt fiir alle Mitglieder des Sangha, und jeder Kan- 
didat fiir die Priesterweihe muss dafiir Sorge tragen, 
mit solchen versehen zu sein, Es ist fraglich, ob die 
eigentliche Bedeutung dieses Anga nicht die ist, dass 
man sich mit 3 Kleidungsstiicken begmigen miisse. 
So aufgefasst ist die Vorschrift gegen Luxus in der 
Kleidung gerichtet. Vollige Nacktheit wird als un- 
schicklich gebrandmarkt und ist daher nicht erlaubt. 

III. Keine andere Nahrung zu sich nehmen als 
was man als Almosen empfangen hat {paiiulapdtika). 
Wer sich streng an diese Vorschrift halt, nimmt keine 
Einladung zum Essen, nochSpeisen, welche dieGlaubigen 
der Gemeinde schenken, an, enthalt sich mit einem 
Worte aller tJppigkeit im Essen. 

IV. Beim Einsammeln des Lebensunterhaltes regel- 
massig von Haus zu Haus zu gehen, zu Armen unci 
Reichen. Dies ist die Bedeutung, welche die Ceilo- 
nesen in den Ausdruck sapaddnacdrika legen. Sie 
scheint indessen rein erfufiden zu sein ; im Sanskrit 
wiirde das Wort sdmpraddnacdrtka, von sampaddncdra 
abstammend, lauten, was nichts anderes ausdriickenkann 
als ,,das Leben von Gaben“. Dies unterscheidet sich 
nicht von dem im vorigen Artikel enthaltenen, und es 
ist darum sehr naturlich, dass diese Nummer in der 
Liste der Nordlichen fehlt. 

(16) V. Wiihrend der Mahlzeit auf einer Stelle 
sitzen zu bleiben (P&li ekdsanika). Diese Auslegung 
geben die Kirchenlehrer dem Worte, weil eka „eins“ 
und dsana „Sitz“ bedeuten. Ihre Erklarung beruht 
auf einer Verwecliselung von zwei Worten, welche 
beide im Pdli dsana lauten; aikdfanika, von ekdfana 


') Abgesehen von Ausnahraen. 



„allein essen“ wiirde die sanskritische Form sein. 
Dies ist offenbar gemeint, denn der Asket soil in der 
Einsamkeit sein Mahl*) zu sich nehmen. Vielleicht 
ist die Bedeutung der Vorschrift absichtlich verdteht. 

VI. Nur von einer Schiissel oder Bettelnapf zu 
essen (P9,li pallapiijdika), Dieser Artikel fehlt in der 
nordlichen Liste. 

VII. Man darf nach dem Vormittagsmahl nicht 
mehr essen {kJiahiparradbhdklika).'' ' ) In cliarakte- 
ristischer Weise hat die ceilonesische Scholastik dieses 
einfache Verbot ausgedeutelt. Sie hat darin getunden, 
dass der Geistliche, der diese Vorschrift im hochsten 
Grade befoigt, nur den Bissen, den er im Munde 
hat, essen darf, und nichts mehr. Und doch ist die 
erste Handvoll Nahrung, die er zu sich nimmt, nicht 
koscher. Der Geistliche, der diese Vorschrift im mitt- 
leren Grade befoigt, darf essen, was nicht koscher 
ist, doch nichts mehr; derjenige, der die Vorschrift 
im niedrigsten Grade befoigt, darf so lange essen, als 
er auf demselben Platze bleibt.***) Es ist nicht ohne 
Interesse, die Aufmerksamkeit auf solche Ausserungen 
der siidlichen Kirche zu richten, weil dieselbe ohne 
Zweifel den alten Geist des Buddhismus wiederspiegelt. 

VIII. In der Wildnis zu wohnen. [dranyaka) 

IX. Sich am Fusse eines Baumes aufzuhalten. 
U' rikshamuhka) 


) Schon Burnouf Introd, 307 hat diese Vermutung 
ausgesprochen, vergl. Manu 6, 59, wo in unzweideutigen 
Worten gesagt wird, dass der Mdnch in der Einsamkeit 
sein Mabl zu sich^ nehmen soil. Notigenfalls wiirde sich 
auch ekasana verteidigen lassen, doch immer in dem Sinne 
von „das Alleinsitzen". ^ 

**) khalii ist hier als Verbot zu fassen, nishedhe wie 
die indischen Gelehrten sagen, paccadbhakta kann sowohl 
„spdlere Jlahlzeit“ als „nach der Mahlzeit" bedeuten. 

'**) Dieser scholastische Unsinn tindet sich bei Hardy 
E. M. p. 90. 
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X. Sich unter dem freien Himmel aufzuhalten. 
[dbhj 'avakdiika.) 

XL Auf einem Kirchhof zu wohneii. {nnajinika, 
Pali sosdnika.) 

ii’]) XII. Das Nachtlager dort auszubreiten, wohiii 
man durch Zufall gef'iihrt wird. ydthdsamsiarika, Pali 
yathdsanihatikak) 

XlII. In sitzender Stellungzu schlafen. {naishadika, 
Pali nesajjika.) 

In der Lisle der Nordlichen fehlen also IV. imdVI.; 
dafiir hat sie einen anderen Artikel {nd!i!alika-jnga\, 
ivelcher den Gebrauch von Filz [luv/iala) vorschreibt.* i 

Nach der Theorie konnen alle diese Vorschriften 
fiir asketische Lebensweise von den Monchen befolgt 
werden, t 2 von Novizen, 8 von Nonnen, 7 von weib- 
lichen Zoglingen und 2 von Laien, was nach einer 
sehr gebrauchlichen buddhistischen Rechenmethode im 
ganzen 42 Artikel**) gibt. Auf Nonnen fiiiden die 
Artikel VII — XI keiae Anwendung; die 3 Artikel 
XI — XIII sind ihnen ausdrucklicli verboten, was dar- 
auf hinauslauft, dass sie nur die scchs ersten Vor- 
schriften befolgen und in keinem Falle als Eremiten 
leben diirfen. Der Novize oder Zogling darf alle be- 
folgen ausser II., wohl deshalb, well er noch nicht 


*) Das AVort namaiaka ist den Sudlichen niclit unbe- 
kannt; im Cullavagga 10, 10 wird den Xonnen verboten 
namataka zu tragen; in 5, 19 erlaubt der Buddha den Ge- 
brauch desselben den Monchen, obschon wahrscheinlich 
nicht fiir Kleider; Buddhaghosha erklart es als einen aus 
Ziegenhaaren verfertigten Stoll. Fcrner kommt es in 5 , 1 1 vor 

**) Namentlich die Ceilonesen \erstehen die Kunst, bei 
der Anordnung ihre"» Chronologic die Zahl von Jahren 
einer bestimmten Periode gewissermassen auszudehnen; so 
lassen sie z. B. die 9 Nanda’s zusammen iiber einen Zeit- 
raum von 22 Jahren regieren, und dieselben je einzeln iiber 
eine gleiche Zahl, was fiir die Regierung der Nanda’s 
44 Jahre gibt. Mehr hieriiber waiter unten. 
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geweiht ist, daher streng genommen nicht zumSangha 
gehort; Laieii diirfen die Vorschriften V und VI be- 
folgen, doch keine der iibrigen. 

Es scheint nicht schwer, das Grundprincip der 
Dhutinga’s zu erkennen; sie sind ein Inbegriff von 
asketischen Lebensregeln fur Monche und Eren^iten. 
Von den 12 Artikeln, aus denen die Liste bei den 
Nordlichen bestebt, sind die 6 letzten ausschliesslich 
fiir solche bestimmt, welche ihre Neigung antrieb, 
in der Wildnis oder anderen oden Orten als strenge 
Asketen zu leben. Dass solche Eremiten ein Be- 
standteil der Briiderschaft ausmachen konnten, geht 
aus den besonderen Vorschriften, die der Buddha fiir 
(18) sie aufstellt, hervor*); sie hiessen in der Wildnis 
lebende Monche (liraujakabhikshu) und konnen fiig- 
lich mit den Vaikhanasa’s und Vhnaprastha’s ver- 
glichen werden. Sie miissen dafiir sorgen, einen Vor- 
rat von Speise und Trank zu haben, oder wenigstens 
sich dieselbe verschaffen zu konnen, ein Feuer an- 
zulegen, die Stembilder zur Bestimmung der.Monats- 
tage zu kennen; alles Dinge, die dem Vbnaprastha 
zu statten kommen bei seinen taglichen Opfern und 
dem Empfangen von Gasten, doch vollstiindig iiber- 
fliissig fiir einen Monch sind. Als Veranlassung zum 
Erlassen von besonderen Vorschriften fiir diese Art von 
Asketen wird erziihlt, dass zu einer gewissen Zeit eine 
Anzahl derselben in der Wildnis leblen, ohne irgend et- 
was von demjenigen im Vorrat zu haben oder zu wissen, 
was eben erwahnt wurde. Da kamen Rauber, die 
die ehrwiirdigen Manner frugen: „Habt Ihr Wasser?“ 
Antwort: „„Nein.““ „Habl Ihr Speise?“ „„Nein.““ 
.,Habt Ihr Feuer?“ „„Nein ““ „In wrelchem Sternbild 
steht jctzt der Mond?“ „„Wir wissen es nicht““ u. s. w. 
Die Rauber warden sehr bose und schalten die Asketen 
tiichtig aus. Darauf erziihlen dieselben den Vorfall 


] Cullawi^ga 8, 6, 
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anderen Monchen, und diese letzteren dem Meister, 
der darauf genannte Verordnungen erliess. Die Un- 
gereimtheit dieser Erzahlung springt so sehr in die 
Augen, dass es nicht notig ist, sie ins Licht zu stellen. 
Die wahre Veranlassung zur Aufnahme strengerer 
asketischer Lebensregeln wird wohl keine andere ge- 
wesen sein, als dass man auch den Eremiten den Zu- 
gang zur Heilslehre ermoglichen wollte. Am Fusse 
eines Baumes zu wohnen*), wird bei der Priesterweihe 
ais eins der 4 Dinge erwahnt, womit der Monch sich 
begnugen musste. Aber da der Buddha der katio- 
nischen Ciichcr mit der einen Hand zuruckzunelimen 
pflegt, was er mit der anderen gibt, kann der (.'akya- 
Sohn auch eine minder harte Lebensweise befolgen. 
Noch starker tritt dieser Gebrauch von Geben und 
Nehmen beim ersten Artikel hervor, in dem das Tragen 
von Kleidern aus aufgerafften Lumpen anempfohlen 
wird. Nichtsdestoweniger verbietet der Meister an 
einer Stelle*"^), dass man sich durchweg so (igj kleide 
— was dies auch immer bedeuten moge — aut" \’er- 
anlassung des folgenden Vorfallcs. Zu einer gewissen 
Zeit gab es einen Monch, der ganz in derartige 
Lumpen gehiillt war und einen Schadel als Bettel- 
napf trug. Eine Frau schrak bei diesem Anblick so 
heftig zusammen, dass sie einen Schrei ausstiess, in 
dem Glauben, es sei ihr ein Teufel erschienen. Die 
Menschen waren aufs ausserste entriistet und sagten: 
„Wie konnen die (^’dkya-Sohne^ **) doch einen Schadel 
als Bettelnapf tragen, gerade als wenn sie Teufel 
waren?“ Man unterrichtete den Herrn von dem Vor- 
gefallenen, worauf er sagte: „Man darf keinen Schadel 
als Bettelnapf tragen, Monche; wer dies thut, macht 


*) Auch in Manu 6, 26 genannt als eine der Artcn, 
wie der Vaikhanasa lebt. 

*•) CuHavagga 5, 10. 

Der Plural ist schon sehr aufiallig. 
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sich eines Vergehens schuldig; man darf sich auch 
nicht ganz in von einem Kehrichthaufen aufgelesene 
Lumpen kleiden; wer so gekleidet ist, macht sich 
eines Vergehens schuldig." 

Das Wichtigste an dieser Erzahlung ist, dass sie 
eine Anspielung auf gewisse schadeltragende Asketen. 
die Kapalika’s oder Kapaladharin’s zu enthalten scheint, 
woraus man mit einiger Wahrscheinlichkeit schliessen 
darf, dass diese Art von irdischen Heiligeii und (^iva- 
dienern schon zur Zeit der Redaction des Cullavagga 
bestand. 

Obschon die Dhutahga’s nicht alle in gleicher 
Weise bindend sind, so ist es doch ausserordentlich 
verdienstlich, sie zu beobachten. Alle friiheren Buddha’s 
waren von denselben in hohem Grade eingenommen 
und legten ihnen grossen Wert bei. Mit ihrer Aus- 
iibung sind 28 Tugenden verknupft, und jeder, der 
sie vollstandig beobachtet, kann versichert sein, dass 
er sich des Besitzes der 18 guten Eigenschaften er- 
frecen wird. So belehrte der ehrwurdige Nigasena 
den Konig Milinda bei Gelegenheit eines ihrer Ge- 
sprache.*) Der Kirchenvater hatte Beweise dafiir ge- 
geben, dass das definitive Nirvana zu verschiedenen 
Malen auch von Laien erlangt worden sei: es gab 
Millionen und abern.als Millionen von Menschen und 
Gdttcrn, wclche als Laien die weltlichen Freuden ge- 
nossen und. ohne jenials Mdnch zu werden, des wahr- 
haftigen Nirvana teilhaft gevvorden waren. Als nun 
der Konig fragt, vvozu denn die ganze Askese nutze, 
antvvortet Nagasena nicht geradaus (20) — das wider- 
spricht seiner Gevvohnheit — , sondern sagt, um der 
Frage zu entgehen, dass die asketischen Lebensregeln 
mit 28 guten Dingen verbunden jeien. Sie werden 
alle 28 aufgezahlt, doch wollen wir ihre Mitteilung 
hier bei'Cite lassen. 


•') -'hi. p 351. 



Von Anfang an hat der Sangha, wie wir aus den 
altesten Schriften schliessen diirfen, aus einer Ver- 
einigung oder \'ermischung dreier Klassen von Asketen 
oder (^ramana’s bestanden, die Gegenstucke zu den 
Parivrajaka’s, Vaikhanasa’s und lebenslanglichen Brah- 
macarin’s sind. In dem weiter entwickelten System 
des Mahayana kann man sie noch unter den pom- 
posen Benennungen vonBodhisattva’s,Pratyekabuddha’s 
und Jiinger*) erkennen. Alle streben nach demselben 
Ziel**), wenn auch auf verschiedenen Wegen. 


KAPITEL 11. 

Eintritt in den Orden, Novizenzeit, Laie. 

Der Eintritt in die Bruderschaft stand einem jeden, 
gleichviel welchem Range oder Stande in der Ge- 
sellschaft er angehorte, mit einigen Ausnahmen oifen. 
Ausgeschlossen sind Soldaten, Riiuber und aus dem 
Gefangnis entsprungene Bosewichte, Diebe, die am 
Pranger gestanden, oder Priigelstrafe erhalten hatten, 
oder gebrandmarkt waren, Leute, die an Aussatz, Le- 
prosie, Geschwuren, Auszehrung oder Fallsucht leiden, 
fliichtige Schuldner und Sklaven. Die eigentliche 
Weihe {upasampadit) wird ausserdem ausdriicklich ver- 
sagt Vatermordern, Muttermordern, Mordern von Ar- 
hat’s*^*), Nonnenschandern, Leuten, die einenStreit in 
der Gemeinde erregt oder Blut vergossen haben, Her- 

« 

*) I. Band pag. 497. 

d. h. ohne Phrase, sie werden alle einmal sterben. 

**•) Offenbar hat arhat hier die altere Bedeutung von 
Lehrer guru. 
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maphroditen, Kriippeln, Lahmen, Verstiimmelten, Blin- 
den, Stummen, Tauben, Buckligen, Schwer-Kranken, 
Apostaten, die zu einer anderen Sekte iibergetreten 
sind (21), Personen, die sich heimlichervyeise der Briider- 
schaft zugesellt haben und Tieren.^J Waren der- 
gleichen schon geweiht, so mussten sie wieder aus- 
gestossen werden. Was die weiblichen Kandidaten 
fiir die Upasampada betrifft, so mussten dieselben 
auch gesuud an Leib und Gliedern scin, durften nicht 
dem Soldatenstand angehdren, nocii fliichtige Schuld- 
nerinnen sein.*") Ais (^ramanera oder Zogling darf 
nur aufgenommen werden, wer die Erlaubnis von seinen 
Eltern erlangt und das 7. Jahr iiberschritten hat. 

Die meisten der angegebenen Ausnahmen von der 
Regel der allgemeinen Zulassung lassen sich leicht 
erklaren. Indessen haben die \'erfasser des Vinaya- 
Pitaka sich bemiiht, durch entsprechende Erzahlungen 
die Ausnahmen zu rechtfertigen. Im Anfange waren 
auch die Personen von den angefuhrten Kategorien 
zugelassen wotden; erst als sich die nachteiligen 
Folgen fuhlbar machten, wurden allmahlich Verbote 
erlassen. In der Legende von dem Buddha haben 
wir gesehen, dass er seinen eigenen Sohn B&hula als 
S<;rdmanera aufnehmen Hess, um spater, nachdem er 
die Klagen des (^’uddhodana iiber diese Handlungs- 
weise gehort hatte, zu bestimmen, dass fortab kein 
Unmiindiger ohne die Zustimmung seiner Eltern an- 
genommen werden diirfe. Nicht minder merkwiirdig 
sind andere Geschichten, welche dazu dienen miissen, 
den Ursprung der einen oder anderen Ausnahme zu 
erklaren. So ist die folgende Erzahlung***) bestimmt, 
die Nachwelt daruber zu unterrichten,^weshalb Leute, 

* •) italiavagga I, 39 fg., Hard^ E. il. p. 17. 

Die 24 Eigen=chaften, welche ein Hindernis fiir die 
Weiki. ( intardyii Jhammai einer Kandidatin abgeben, 
werd.r. aufge;'.ihU im Cullavaga to, 17. 

'**) -.vag^a I, 30. 
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die mit gewissen Leiden behaftet sind, nicht zu dem 
Orden zugelassen werden. 

Einstmals herrschten in Magadha 5 Krankheiten, 
Aussatz, Geschwiire, Leprosie, Auszehrung und Fall- 
sucht. Die Leidenden suchten Hulfe, bei Jivaka; aber 
derselbe wies sie ab, weil er, als Leibarzt des Konigs 
Bimbisara, von dessen Serail und der Congregation, 
an deren Spitze der Buddha steht, genug zu thun 
hatte.*) Die Leute begriffen nun, dass es in ihrem 
Interesse sei, (22) sich unter die tp&kya-Sohne auf- 
nehmen zu iassen. weil sie als Jlonche ein Recht 
auf iirztliche Behandlung bei dem berunmten Arzt 
batten. Sie wurden dann Mitglieder der Bruderschaft 
und genossen die Hiilfe des Leibarztes des Konigs 
und der Geistlichkeit. Zu jener Zeit waren viele 
Monche krank, so dass Jivaka iiberanstrengt war und 
seinen Pflichten gegen den Konig nicht geniigen 
konnte. Irgend jemand, der mit den 5 oben ge- 
nannten Krankheiten’’’^) gleichzeitig behaftet war, be- 
gab sich zu Jivaka, um dessen iirztliche Hiilfe in An- 
spruch zu nehmen; derselbe war indessen mit Arbeit 
iiberburdet, so dass er den Kranken nicht behandeln 
konnte. Darauf wurde der Mann Monch und genas 
bchnell dank der treuen Verpflegung von Seiten der 
Klosterbriider und der Kunst des Arztes. Kaum war 
der Mann geheilt, so fiel er ab und lief auf den .ofFent- 
lichen Strassen umher. Jivaka war nicht wenig ver- 
wundert, den Mann so anzutreffen, und fragte ihn: „Er- 
innere ich mich recht, hast du dich in die Bruderschaft 
aufnehmen Iassen ?“ Die Antwort lautete bejahend. 


*) Natiirlicli gab es in'jenen Tagen noch keinen anderen 
Arrt in der WelUals Jivaka. ^ 

. ••) Der Verfasser lasst sicherlich mehr um die Er- 
zMung abzukiirzen, aJs um ihr grossere Glaubwiirdi^keit 
zu verleihen, eine Person rait 5 Krankheiten behaftet sein. 
Die Complikation von Krankheiten hinderte den Mann 
darchaus nicht in seinen Bewegungen. 
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„Und weshalb hast du das gethan?“ fragte der 
Arzt. Der Mann mit den 5 Krankheiten teilte ihni 
die Eeweggriinde mit. Jivaka war hieriiber sehr ent- 
riistet und beklagte sich bei dem Buddha, dass man 
jemand, der mit 5 Krankheiten behaftet war, in den 
Orden aufgenommen hatte; er bat, dass dies in Zij- 
kunft nicht mehr geschelien moge. Darauf entfernte 
er sich, nachdem der Meister ihn mit einer erbau- 
lichen .Ansprache erweckt und gestiirkt hatte. Dieser 
\'orfall war Veranlassung, dass der Herr eine An- 
sprache an die versammelten Monche hielt und be- 
fahl; „ Jemand, der mit den 5 Krankheiten behaftet 
ist, Monche, darf nicht aufgenommen werden; wer 
einen solchen zum Monche weiht, macht sich eines 
Vergehens &chuldig.“ 

Eine andere Erzahlung, welche die Ausschliessung 
\on Soldaten historiscli begriinden*) soil, lautet ziem- 
lich abgekurzt der Hauptsache nach folgendermassen. 

Einstmals sandte Konig Bimbis^ra Truppen aus, 
um Streitigkeiten an den Grenzen (23) zu unterdrhcken. 
Die weiter Vorgeschrittenen unter den Soldaten be- 
griffen, dass sie durch Kriegfiihren grosses Unrecht 
thun wurden, und beschlossen deshalb, den geistlichen 
Stand zu crgreifen. Sie baten daher, in die Bruder- 
schaft der (,'dkya-.Sdhne aufgenommen zu werden, und 
ihre Bitte wurde bereitwillig erfiillt. Als die Heer- 
fiilirer \ernahmen, dass verschiedene Mannschaften 
vermisst wurden und was die Ursache davon ware, 
wurden sie sehr aufgebracht und berichteten sofort 
uber den ^ or fall dem Konige, der seinerseits nicht 
zi'igerte. die Sache dem Gutachten der Richter zu 
unterbreiten. Dieselben befanden , dass man die 
starksten Strafen gegen die Monche apwenden miisse; 
'docli Bimbisara begniigte sich damit, sich bei dem 
Buddiia zu beklagen, und als seine Ansicht auszu- 




I. 40. 
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sprechen, dass es gut sein wfirde, wenn die Ehr- 
wiirdigen keinen Soldaten mehr in den Orden auf- 
nahmen. Als der Konig nach Anhorung einer un- 
vermeidlichen Predigt sich wiederum cntfernt hatte, 
hielt der Herr eine Ansprache an die Monche und 
sagte: „Kein Soldat, iMonche, darf in den geistlichen 
Stand eintreten'k 

Noch merkwurdiger ist die folgende historische 
Thatsache, welche die Veranlassung gab, die Zu- 
lassung von Tieren zu verbieten.* **) ) 

Ein gewisser Ndga*'^) bekam einen Widerwillen 
gcgen seine Naga-Natur und verlangtc, Mensch zii 
werden. Um seinen Zweck zu erreichen, Hess er sich 
unter die (,,'ak}a-S6hne aufnohnien, well dies ein 
passendes Mittel war, sein Ndga-VVesen abzulegen 
und der menschlichen Natur teilhaft zu werden. Zu 
einer gewissen Zeit ereignete es sich, dass der Kloster- 
bruder, mit dem er dieselbe Zelle bewohnte, in der 
Fruhe aufstand und hinausging. Als der Naga sich 
allein sah, iiberliess er sich ruhig dem Schlafe. Nun 
ist es eine Eigentumlichkeit der Ndga’s, dass sie das 
Vermogen besitzen, menschliche Gestalt anzunehmen, 
ausgenommen in zwei Fallen, namlich im Schlafe (24) 
und bei der Begattung; denn dann kommt ihre wahre 
Natur wieder zum Vorschein. Als nun der NSga in 
Schlaf gefallen war , wurde das ganze Kloster von der 
Schlange ausgefiillt, und zwar so, dass die Windungen 
an den Fenstern herauskamen. Bei diesem Anblick 
erschrak der Monch , der unterdessen von seiner 


*) Mahavagga i, 63. 

**) Die Naga’s sind scblangengestaltete Wesen, die ohne 
weitere Umstand^ menschliche Gestalt annehmen konnen; 
sie wohnen in der Unterwelt, im Schosse der Gewasser 
und spielen, wie wir gC'sehen haben, keine unbedeutende 
Rolle in der Geschichte des Buddha, zu dessen f eurigste n 
Verehrern sie gehoren, obschon einige derselben ihm feind- 
lich sind. 
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Wanderung zuriickgekehtt war, aufs heftigste. Er 
machte Larm, und die ubrigen Monche liefen zu- 
satnmen, urn zu sehen, was vorginge. Durch den 
Larm wurde der Nftga wach und richtete sich auf. 
Auf die Frage, wer er ware, erklarte er, ein Ndga 
zu sein, und als er nach detri Grunde seiner Hand- 
lungsweise gefragt wurde, weigerte er sich nicht, 
richtigen Bescheid zu geben. Die Monche teilten 
den Vorfall dem Meister mit, der sofort eine Ver- 
sammlung berief. In erster Linie richtete er das 
Wort an den Naga und sagte, dass Ndga’s nicht im 
stande seien, die Vorschriften fiir das geistliche Leben 
zu beobachten und riet ihm zugleich, fortab getreu- 
lich viermal im Monat zur Kirche zu kommen, um 
dadurch von der Ndga-Natur erlost und der Mensch- 
lichkeit teilhaft zu werden. Tief bettiibt, mit Thranen 
in den Augen und unter Jammern entfernte sich der 
Niga. Darauf ergriff der Herr wiederum das Wort, 
teilte die bekannten physiologischen Eigentumlichkeiten 
der N&ga’s mit und sagte zum Sehlusse, dass kein 
Tier zum Geistlichen geweiht werden darf, und dass 
wenn die Weihe stattgefunden baben sollte, das be- 
treffende Tier ausgestossen werden musste. 

Der Eintritt in den Orden heisst gewohnlich pra- 
vrajyd (Pali pabhijjd)-, das Aufnehmen von neuen 
Mitgliedern pravrdjana (Pali pahbdjand). Von der 
pravrajyd pflegt die Weihe Oder Upasampada*) unter- 
schieden zu werden. 

Zur Zeit der Entstehung der Genossenschaft wurde 
zwischen pravrajyd und upasampada vermutlich noch 
kein anderer Unterschied gemacht, als der in den 
Worten selbst liegt. Das Erstere bezeichnet namlich 


*) Dieser Ausdruck ist seltener bei den nordlichen 
Buddhisten; doch kommt er vor u. a. Karanda Vyflha p. 96; 
bei anderen Sekten ist der gebranchlichs’te Ausdruck fiir 
Mdncli^weihe Jlis/d, das allgemeinste Wort im Sanskrit 
fiir Weihe. 



31 


das Weggehen aus dem Hause, um ein wanderndes 
oder asketisches Leben zu fiihren, das letztere ist 
einfach „Beitritt“. Wie aus der Legende hervorgeht, 
hat der Hetr sofort (25) nach dem Antritte der Buddha- 
schaft durch Darlegung seiner Lehre die Fiinf, als- 
dann Ya^as und dessen Freunde bekehrt, so dass 
er alsbald eine Zahl von 60 Jiingern um sich ver- 
sammelte. Diese Jiinger durchliefen in unglaublich 
kurzer Zeit die 4 Stufen der Heiligkeit*), und baten 
den Meister zugleich um die pravrajyd und upasam- 
padd, worauf der Herr antwortete; .,Komm, Monch, 
eine gule Lehr^- ist der Dliarma: fiuire einen geist- 
lichen WandeH ) zur Uberwin lung des Leids*'. Nach 
einer Weile kehrten die Monche, welche ausgesandt 
waren, um die Lehre zu verbreiten***), mit Personen 
zu dem Buddha zuriick, welche die pravrajyd und 
upasampadd zu empfangen verlangten. Ihr Wunsch 
■war, von diesem personlich aufgenommen und geweiht 
zu werden. Der Meister kommt auf den Gedanken, 
dass es gut sein iviirde, den iMoncaen die Erlaubnis 
zu erteilen, die pravrajyd imd die upasampadd an 
dem jedesmaligen Orte vorzunehmen, wo sie wirkten. 
Er teilt das Resultat seiner Uberlegung den Monchen 
mit und sagt zumSchlusse: „Icher]aube euch, Monche, 
dass ihr selbst jetzt an dem jedesmaligen Aufenthalts- 
orte die Aufnahme und Weihe vollzieht; dieselbe muss 
auf folgende Weise geschehen: Ihr miisst dem Kan- 
didat erst sein Haupthaar und seinen Bart abscheren, 
die Monchskleider anziehen, das Obergewand iiber 
eine Schulter werfen, den Monchen zu Fuss fallen, 
geduckt niedersitzen, die gefaltenen Hiinde ehrfurchts- 
voll ausstrecken und so dreimal sagen lassen: -..Ich 
nehme meine ^uflucht zu dem Buddha, ich nehme 


•) Jataka Einl. 82. 

**) Oder ein Leben in Keuschheit brahmacarya. 

***) Mah&vagga I, 12 vgl. J&taka a. a. O. 
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meine Zuflacht zu dem Dharma, ich nehme meine 
Zuflucht zu dem Sangha“. Ihr habt meine Erlaubnis, 
mit dieser Formel die pravrajyd und upasampadd vor- 
zunehmen“. Spater, wie es heisst, widerrief der Herr 
seinen Beschluss insofern, als er bestimmte, dass die 
upasampadd in einer vollstandigen Kapitelversammiung 
und auf formellen Vorschlag vorgenommen werden 
miisse. 

Selbst in dieser verbesserten und starkeren Form 
ist upasampadd nichts (26) anders, als die feierliche 
Weihe bei der pravrajydp) Nehmen wir einmal den 
Fall an, dass jemand vor seinem 20. Jahre der Welt 
entsagen wollte und seinen Wunsch zu erkennen gab, 
Geistlicher zu werden; dann konnte er nicht geweiht 
werden, aber die pravrajxd von seiner Seite blieb 
nichts destoweniger ein Factum. Dass man in einem 
solchen Falle jemand nicht abwies, lasst sich ver- 
stehen, ebenso dass man die vorlaufige Aufnahme mit 
dem Namen pravrdjana belegte. Indessen war auch 
diese Aufnahme an bestimmte Bedingungen gekniipft, 
worauf wir spater zuruckkommen werden. 

Die Convertiten aus einer anderen Sekte hatten 
sich denselben Formalitaten wie andere zu unter- 
werfen und ausserdem eine Probezeit von 4 Monaten 
durchzumachen.**) In einer Versammlung des Ka- 
pitels muss der Ivandidat seinen W unsch, zugelassen zu 
werden, unter denselben demiitigendenFormalitaten vor- 
tragen und dreimal bitten, dass ihm eine Probezeit von 
4 Monaten bewilligt werde. Finer der Monche, der dazu 
die notige Fiihigkeit besitzt, unterstiitzt die Bitte des- 
selben und beantragt, dem Kandidaten die gewiinschte 

) Der Laie Ehancluka z. B. CEapfy3g gleicbzeitig die 
pravrajyd V.V.A upasampadd und die Arhatschaft obendrein. 
Dit^i ge.chah in den Tagen Acoka*',; Dipavansa 12, 62 fg 
**) ilali.ivagg.i I, 38. Die Probezeit hies parivdsa, ein 
Au^druck, womit man auch eine zeitwene, als Strafe anf- 
erlegte. Excommunication bezeichnet. 



33 


Gunst einzuraumen. Iin Falle niemand dagegen Ein- 
rede erhebt, wird der Bitte gewillfahrt. Natiirlich 
muss der Kandidat wahrend seiner Probezeit Beweise 
seines guten, sittlichen Betragens und seiner innigen 
tiberzeugung geben. Nur zwei Klassen von Personen 
wurde die Probezeit erlassen, niimlich den flechten- 
tragenden Agnika’s oder Feueranbetern und den Mit- 
gliedern des Geschlechts der (^^kya. Die Agnika’s 
waren ausgenommen, weil sie Anhanger der Lehre 
von der Werkheiligkeit waren, die (^^kya’s, weil der 
Buddha seinen Verwandten ein besonderes Vorrecht 
bewilligen wollte. Warum die ersteren beini Ueber- 
gang zu einer Sekte, die das gerade Gegenteil von 
Werkheiligkeit behaupteten , keine Probezeit notig 
hatten, ist nicht recht ersichtlich; vermutlich, weil 
man sich auf die Strenge ihrer sittlichen Principien ver- 
lassen konnte. 

127) Mit den eben erst Bekehrten und den Neu- 
lingen darf man nicht, wie haufig geschieht, die (^r^- 
manera’s verwechseln. Der ^rdmanera ist ein Priester- 
lehrling, ein Zogling, ein Seminarist, mit einem Worte, 
eine Kopie des Brahmacarin der Arya’s; aber er ge- 
hort strong genommen noch nicht zur Bruderschaft. 
Er wird erzogen, um dereinst Monch zu werden, aber 
er ist es noch nicht; er darf der Vorlesung des Pr&- 
timoksha nicht beiwohnen ”) und ebensowenig den 
zweiten Artikel der Dhutanga’s**) befolgen; daraus 
folgt, dass er noch nicht das vollstandige Ordens- 
gewand tragen durfte, was auch immer jetzt der Ge- 
brauch sein moge. 

Ebensowenig als der Brahmacarin darf der Zog- 
ling vor dem 8. Jahre angenommen werden; und wie 
ersterer mindesten^ 12 Jahre in der Lehre gewesen 
sein muss, ehe er durch die Taufe zum Mitgliede der 


*) Mahavagga 2, 36. 

’*) Siehe oben p 19. 
Kern, Buddhismus. II. 
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Gesellschaft geweiht wird, so kann auch letzterer nicht 
vor seinem 20. Jahre durch die upasampadd zum Mit- 
glied der Bruderschaft geweiht werden. 

Die Aufnahme des (^rdmanera ist an wenig For- 
maUtaten gebunden. Nach der jetzt in Ceilon herr- 
schenden Regel gibt der Knabe seinen Wunsch, den 
geistlichen Stand zu wahlen, einem der alteren Monche 
zu erkennen. Zu demselben geht er, nachdem er 
sich gebadet und den Kopf geschoren hat, und bittet, 
dass ihm das gelbe Gewand, welches er selbst mit- 
gebracht hat, angelegt werde. Der Priester zieht ihm 
das Gewand an und sagt ihm das Glaubensbekennt- 
nis der drei Artikel vor, oder lasst ihn es aufsagen. 
Darauf musste der Zogling die bekannten 10 Gebote 
[dacacila] hersagen und geloben, dieselben zu be- 
folgen.'*'.) 

Es wird nicht angegeben, ob unter dem gelben 
Kleid die ganze Kleidung aus drei Stiicken, das 
eigentliche Ordensgewand , zu verstehen ist. Wenn 
dem so ist, dann ist dieser Gebrauch eine Neuerung 
spaterer Zeit, denn die Dhutinga-Vorschrift gilt nicht 
fiirZoglinge. Die 10 Gebote wurden ihnen gelehrt*-";, 
aber sie brauchten dieselben bei der Annahme nicht 
aufzusagen. 

(28] Es wird nach den oben angegebenen Grunden 
niciit unangemessen sein, von der pravrajyd eines 
Zoglings**-') zu sprechen, doch .ist die Handlung des 
Bartabscherens nicht auf Knaben von 8 Jahren an- 
wendbar. Bei den brahmanischen Indern ist es Ge- 


*) Hardy E. M. p. 23. 

**) JIahavagga I, 56. 

' 3 . nnchtig ist Childer s A.ng^be , Pali Diet 305, 
das, der (;ramanera ein Mitglied des SaHgha ist,’ auch 
u.x-, der letHere ein Dechant und der Thera ein Priester 
sein sollo. i.'iniancra bildet regelmassig und stellenweise 
einen frcgcr.-.ue zu Bhik,hu, wahrend Thera ein alterer 
treisthchei 1st im fregensatz zu anuthcra und nava. 
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brauch, dass mit Knaben itn i6. oder i8. Lebens- 
jahre die Godina-Ceremonie vollzogen wird, worunter 
man das Abnehmen des Bartes versteht.*') Bemerkens- 
wert ist, dass der Buddha bei einer gevvissen Gelegen- 
heit bestimmt ■*"*), dass „kein Knabe vor vollendetem 
15. Lebensjahre zu der pravrajyd zugelassen werden 
darf”, so dass man unwillkiirlich an einen buddhistischen 
Versuch denken muss, irgend eine Vorschrift zu haben, 
die mit dem goddna etwelche Punkte der Ueberein- 
stimmung hat. Es ergibt sich nun nicht, was der Unter- 
schied zwischen der Annahme eines (j^ramanera und 
der pr'avrajrd eines i5jahrigen Knaben ist. In China 
jedoch ist es nicht ungewohnlich, dass den Zoghngen 
im 15. Lebensjahre der Kopf ganz geschoren wird, 
und dass sie dadurch der Rechte eines Monches teil- 
haftig warden.***) Dies letztere ist entweder nicht ganz 
richtig ausgedruckt, oder eine Neuerung spaterer Zeit. 

Die Pflichten eines Zoglings sind dieselben, wie 
die des Brahmacarin: Er muss die strengste Sittsam- 
keit und Keuschheit bewahren und seinen Lebens- 
unterhalt erbetteln: er soil nicht nur ein fleissiger und 
ordentlicher Schuler, sondern auch der unterthanige 
Diener seines Lehrers sein. Es ist daher erklarlich. 


*) Z. B. im rarackara-Grihyasutra 1,2, 3; A^vaUyana- 
Grihyasutra I, 19, ob urspriinglich nicht gemeint ist, Jass 
etwas mit den Seitenlocken vorgenommen werden solle, 
braucht hier nicht naher untersucht zu werden. 

**) Mahiivagga I, 50. Die Ausnahme in 51 verstehen 
wir nicht wegen des Ausdruckcs kdke uttepetum\ kdka er- 
innert an kakapaksha Haarlocke bei einem Knaben (oder 
vielmehr die zu beiden Seitcn des oben kahl geschorenen 
Kopfes stehen gela««enen Haare bei Knaben.) 

***) Nach Smith’s China, citirt bei Hardy E. M. p. 18. 
Auch in Tibet kann der Cramanera in seinem 16. Lebens- 
jahre eine sogenannte zweite Weihe empfangen; er muss 
alsdann 112 von den 253 Artikein des PrStimoksha be- 
folgen. Koeppen, Bel. des B. 2, 265. 
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dass es einem Monche verboten ist, mehr ak einen 
(^ramanera als Waiter und Schuler zu haben.*) 

(29) Die Monchsweihe upasampadd wild in einer 
Kapitelsversammlung vorgenommen, in welcher wenig- 
stens zehn Geistliche zugegen sein miissen. Die dabei 
iiblichen Formalitaten sind in der heiligen Schiift 
vorgeschrieben, also alt*-*); sie sind mit unbedeutenden 
Zusatzen in einem Handbuche des Ceremoniells, 
Kammavaca genannt, zusammengestellt, von dem das 
erste Kapitel die Upasampada-Formeln enthiilt.***) 
Diesem Formula! ist die folgende Beschreibung entlehnt. 

Der Kandidat muss sich zuerst seinen upddhydya\) 
wahlen. Dies geschieht gegenwartig in Ceilon, in der 
vollen Versammlung; doch das eigentliche Formulae 
bestimmt daruber nichts.ft) Nachdem der upddhydya 
gewahlt ist, muss man sich davon iiberzeugen, ob 


♦) Mah^vagga 52, wo als Ursache des Verbotes ein 
ungebubrlicher Vorfall aDgegeben wird, Man hat nicht 
notig, unsittliche oder ekelhafte Erzahlungen zu erdenken, 
uin zu verstehen, weshalb es nicht fur die Lebensweise 
eines (^ramana passt, sich von mehr als einem Warter be- 
dienen zu lassen. 

♦•) Hauptsachlich Mahavagga i, 28, 30, 76, 77. 

Dieses Kapitel ist von Herrn Dickson, Text und 
englische Uebersetzung im Journ. Roy. As. Soc, VII, i — 16 
(New Series) herausgegeben; eine friihere Ausgabe unter 
dem Xitel Kamavakya mit lateinischer Uebersetzung hat 
Prof. F. Spiegel gegeben. Eine Beschreibung der Ceremonie 
hndet sich auch bei Bigandet II, 272, Hardy E. M. p 44. 

f) D. h. Lehrer und geistlicher Vorgesetzte; auch ist 
es der Xitel des Direktors oder Abtes eines Klosters, der 
auf Ceilon jetzt mahdndyaka genannt zu werden pflegt. 
Der upddhydya ist der Vorsitzende der Kapitelversammlung. 

ft) Der von Dickson a. a. O. p 3 mitgeteilte Abschnitt 
gehort nicht zum Formular, welches'^nalurlich mit „Ver- 
ehrung dem Buddha** beginnen muss und auch wirklich 
beginnt. Gegen die Anwesenheit von (Jramanera’s und 
Laien bei der Ceremonie erheben die Ceilonesen keine Ein- 
rede; doch das zeigt, dass sie die Vorschriften nicht be- 
folgen. 
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der Kandidat schon mit einem Bettelnapf und den 
notigen Kleidungsstiicken versehen ist. Der Sprecher*) 
fragt; 

„Ist das dein Bettelnapf?“ 

„„Ja, Herr.““ 

„Ist das dein Mantel ?“ 

„,Ja, Herr.““ 

„Ist das dein Obergewand ?“ 

„,Ja, Herr.““ 

„Ist das dein Untergewand ?“ 

,„Ja, Herr.““ 

Darauf bittet der Sprecher den Kandidaten, sich zu 
entfernen und in einiger Entfernung stehen zu bleiben, 
(30) und wenn dies geschehen, teilt er der Versamm- 
lung mit, dass der Kandidat wunscht, unter dem ehr- 
■wiirdigen N. N. geweiht zu werden. Dann erklart 
er mit der Zustimmung der Versammlung, den Kan- 
didaten unterrichten zu wollen. Er thut dies, indem 
er sich zu ihm begibt und ihn ermahnt, die voile 
Wahrheit auf folgende Fragen zu bekennen: „Leide3t 
du an einer der folgenden Krankheiten; Aussatz, 
Geschwiire, Leprosie, Auszehrung Oder Fallsucht?" 
Nacli einer verneinenden Antwort fahrt er fort:,„Bist 
du ein Mensch? ein Mann? unabhaugig? Hast du 
keine Schulden? Bist du kein koniglicher Soldat? 
Hast du die Zustimmung deiner Eltern? Hast du das 
voile Alter von 20 Jahren erreicht? Fehlt nichts an 
deiner Ausriistung (namlich Napf Oder Kleider)?“ 


*) Der Sprecher in der Versammlung muss ein Monch 
sein, der des Wortes raachtig ist; nach dem herrschenden 
Gebrauche ist der Sprecher der acirya, der Lehrer des 
Kandidaten; acarya ist auch der Titel des Priesters eines 
Klosters; doch eige;»tlich ist der Sprecher nur ein karmii- 
cdrya^ Ceremonienmeister, In Ceilon treten bei der Weihe 
zwei „tutor3“, wic Herr Dickson sie nennt, auf; in Barma, 
wo man mehr auf der Hohe ist, also strenger die alien 
Gebrauche halt, ist nur von einem Wortfiihrer, dem karma- 
carya die Rede, siehe Bigandet a. a. O. 
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Wenn der Kandidat auf alle diese Fragen eine be- 
friedigende AnUvort gegeben hat, muss er seinen 
Namen und den seines upddhydya nennen, ’ worauf 
der Sprecher in die Versammlung zuriickkehrt, er- 
klart, dass er den Kandidaten unterrichtet habe, und 
nun mit Genehmigung des Kapitels beantragt, ihn 
herbeizurufen. Das geschieht. Der Kandidat, naher 
getreten, richtet an die Versammlung die ergebene 
Bitte, und zwar dreimal nacheinander, ihm den ge- 
wiinschten Grad zu verleihen. Der Sprecher vvieder- 
holt seinen Antrag, sowie die vorhin gethanen Fragen, 
aber jetzt in der Versammlung. Darauf erklart er, 
dass der Kandidat alien Bedingungen geniigt, und 
beantragt, seine Weihung unter dem ehrwurdigen N. N. 
als Vorgesetzten zuzulassen. „Wer dafiir ist, schweige, 
wer dagegen ist, rede.“ Ist die Formel, welche den 
Antrag enthalt, dreimal gesprochen, ohne dass jemand 
seine Stimme dagegen eihebt, dann sagt der Sprecher 
zum Schlusse; „Da die Versammlung Stillschweigen 
beobachtet, so nehme ich an, dass dem Kandidaten 
die Bitte gewahrt ist.“ 

Darauf muss der Schatten gemessen werden, die 
Jahreszeit, die Stunde des Tages und die Zahl der 
Versammelten aufgezeichnet werden.*) 131) Nun folgt 
eine Ansprache an den Neuaufgenommenen, worin 
ihm an s Herz gelegt wird, die vier Hauptstiicke in 
Obacht zu nehmen und sich der vier Hauptsiinden 
zu enthalten. 

Das erste Hauptstiick fiir den, der der Welt ent- 


, ' Keii^ Spur von einer Zeitrechnung. Herr Dickson 

bemerkt: The hour, day and month are carefully recorded 

to settle the order of seniority among the newly ordained 
priests." Dm die Anciennitat fe5tzusetii>en, waren diese TJm- 
.stande nicht notig, man brauchte nur hinter den Namen 
Zahlen zu setzen I, 2 etc. (Anm. des Uebers.: Letzteres 
wmrde wofal nicht genugt haben, da dadurch nur die An- 
ciennitat unter den von einem Kapitel geweihten, nicht 
Aber die t.es ^^anzen Euddhatums be^ummt worden ware.) 
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sagt, ist; Von den iiberschussigen Speisen zu leben, 
die man als Almosen erhalt, „Dein Leben lang*) 
musst du dich daran halten nnd als ein Extra**} 
betrachten: ein der Congregation gegebenes Essen, 
ein Eestmahl bei besonderen Gelegenheiten, eine Ein- 
ladung zum Essen, eine Verteilung von Speisen durch 
das Los***), ein Essen, das einmal in den 14 Tagen 
an den Sabbathtagen und an dem ersten des Monats 
gereicht wird. 

Das zweite Hauptstiick fiir den, der der Welt 
entsagt, ist: Kleider aus von der Strasse oder einem 
Kehrichthaufen aufgelesenen Lumpen zu tragen, ,,Dein 
Leben musst du dich daran halten und als Extra be- 
trachten: ein Gewand aus Leinen, Baumwolle, Seide, 
Wolle Oder einer Hanfart.“ 

Das dritte Hauptstiick ist: am Fusse eines Baumes 
zu wohnen, „Dein ganzes Leben musst du dich daran 
halten; ein Extra ist: ein Kloster, Heiligtumf), Tempel 
(oder Palast, Turm), ein steinernes Haus oder eine 
Grotte.“ 

Das vierte Hauptstiick ist, Kuhurin als Arznei zu 
gebrauchen. ,,Dein Leben lang musst du dich daran 


■*) Hiermit steht nacli Wort und Sinn im Widerspruch, 
dass dem Monche freigestellt ist, das geistliche Leben auf- 
zugeben. 

**) atirekalabha, eigentlich Ueberschuss, oder das Er- 
langen von mehr, als nbtig ist. 

***) Dies geschieht zur Zeit in Ceilon folgendermassen : 
Einige Laien, welche die Monche zu bewirten wiinschen, 
schreiben jeder seinen Namen auf ein Blatt, das als Los 
(falaka) dient. Alle Lose werden in einen Topf gethan 
und jeder Geistliche zieht eins daraus; dann geht jeder nach 
dem Hause der Person, deren Nanien er gezogen hat, um 
sein Mahl zu empfan'Jen. 

t) adiihayoffa, dessen eigentliche Bedeutung unbekannt 
ist. Das Wort wird erklart als ein Gebaude in der Gestali 
des Garuda, und da ein derartiges Gebaude ausdrticklich 
ein caitya genannt wird, haben wir es mit „Heiligtum‘' iiber- 
setzt. Wir werden das Wort noch haufiger antrelfen. 



40 


halten; ein Extra ist: Ghee, Butter, Oel, Honig oder 
Zucker.“*) 

Der Neugeweihte gelobt, diese Ermahnungen be- 
folgen (32) zu wollen. Darauf wird ihm an’s Herz 
gelegt, sich vor den vier Hauptsiinden zu hiiten, in 
dieser Weise: 

' „Der geweihte Monch darf keine fleischliche Ge- 
meinschaft mit irgend einem weiblichen Wesen haben; 
der Monch, der sich dessen schuldig macht, ist kein 
Asket, kein gikya-Sohn mehr. Wie jemand, dessen 
Haupt vom Rumpf getrennt ist, nicht leben kann, 
ebetisowenig kann ein Monch, der diese Hauptsiinde 
begangen hat, ein Asket,- ein Q&kya-Sohn sein. Diese 
Sunde musst du wahrend deines ganzen Lebens vet- 
meiden.“ ■* ■*■) 

„Der geweihte Monch darf nichts, das ihm nicht 
gegeben wird, und ware es auch nur ein Grashalm, 
sich wie ein Dieb aneignen. Der Monch, der sich 
dieser Siinde schuldig macht***), ist kein Asket mehr, 
kein <^^kya-Sohn. Wie ein verwelktes Blatt, das, von 
dem Stengel gerissen, nicht wieder griin werden kann, 
ebensowenig kann ein Monch, der diese Hauptsunde 
begangen hat, ein Asket, ein (Ji&kya-Sohn bleiben. 
Diese Siinde musst du dein Leben lang vermeiden.“ 


*) Xamiicb als Arznei, denn der gesunde Monch darf 
diese Gegenstiinde iiberhaupt nicht geniessen. 

•*) Diese Vorschrift ist so unzweideutig als moglich, 
durchaus der gewohnlichen buddhistischen Phraseologie ent- 
gegen, sowie der Praxis, welche Aufgeben der Priester- 
geliibde zulasst. 

***) Im Text steht ausfuhrlicher, „der Monch, der ein 
Viertei von dem, was ein Viertel {pie) oder mehr als ein 
A'iertcl wert ist, ohne dass es ihm gegeben worden ist, wie 
ein Dieb sich aneignet”. Herr Dickson bemerkt, dass ein 
Viertel der vierte Teil einer Pagoda ist, ein Goldstiick im 
V'erte von ungefahr 8 — 9 Mark. Dies ist rein willkiirlich; 
es kann cbcnsognt ein indischer pdo i. e. ungefahr drei 
Pfennigc sein. 
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„Der geweihte Monch darf nicht mit Wissen und 
Willen ein lebendes Wesen, und ware es nur eine Ameise, 
des Lebens berauben. Der Monch, der ein Menschen- 
leben vernichtet, und ware es durch einen Abortus, 
ist kein Asket, kein {^'akya-Sohn mehr. Wie ein in 
zwei Teile gespaltener Felsblock nicht wieder ganz 
gemacht werden kann, ebensowenig kann ein Monch, 
der diese Hauptsiinde begangen hat, ein Asket, ein 
^ikya-Sohn bleiben. Diese Sunde musst du dein 
Leben lang vermeiden." 

„Der geweihte Monch darf sich nicht des Besitzes 
iibermenschlicher Krafte ruhmen. Wenn er in schlimmer 
Absicht im Widerspruche mit der Wahrheit behauptet, 
solche Krafte zu besitzen, so ist er kein Asket (33) mehr, 
kein ^ikya-Sohn. Wie ein seiner Krone beraubter 
Palmbaum nicht wieder ausschlagen kann, ebenso- 
wenig kann ein Monch, der diese Hauptsiinde be- 
gangen hat, ein Asket, ein ^ikya-Sohn bleiben. Diese 
Sunde musst du dein Leben lang vermeiden.“ 

Auf jede dieser Ermahnungen antwortet der junge 
Geistliche mit einem feierlichen ,,Ja, Herr“; und da- 
mit ist die Ceremonie zu Ende. 

Die Weihe der Nonnen geschieht beinahe auf die- 
selbe Weise, wie die der Monche. An Stelle des 
upddhyuya heisst die \'orsitzerin des Kapitels pavatlim, 
d. h. Lehrerin.^") Die Fragen, welche die Kandidatin 
zu beantworten hat, sind zahlreicher, da sie von 
24 Hindernissen frei sein muss. Nachdem der Antrag, 
die Weihe zu bewilligen, in der Versammlung der 
Nonnen eingebracht und genehmigt ist, muss die an- 
gehende Nonne sich zu dem versammelten Kapitel 
der Monche begeben und mit den gewohnlichen, de- 
ni iitigen Ehrfurchtsbezeugungen nachsuchen, dass ihr 
der Rang einer Nonne in Uebereinstimmung mit dem 
Beschluss des Nonnenkapitels verliehen werde. Darauf 


') Cullavagga lo, 17. 
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dieselben Formalitaten wie bei der Monchsweihe. Die 
Geliibde, welche die neuernannte geistliche Schwester 
abzulegen hat, unterscheiden sich einigermassen von 
denen des Monchs, insofern als das zweite der vier 
Hauptstiicke nicht auf sie anwendbar ist, und sie sich 
dagegen vor acht Todsunden zu hiiten hat, namlich 
vor denselben obengenannten und noch vier anderen, 
die spater in dem Pratimoksha zur Sprache kommen 
werden. 

Sehr abweichend von der alten Monchsweihe, die 
jetzt noch in der siidlichen Kirche im Schwange ist, 
ist diejenige, die im Mittelalter in Nepal gebrauchlich 
war*) und pravrajyd genannt wurde. Die Ceremonie 
erstreckt sich fiber drei Tage und besteht grossten- 
teils aus symbolischen Handlungen und Ehrfurchts- 
beweisen vorheiligen Gegenstanden und Personen: Die 
buddhistischen zehn Gebote und einige andere Formein 
fehlen nicht, aber das Ganze tragt die unverkennbaren 
Spuren einer anderen mystischen Richtung und von 
stark modificirten Begriffen fiber das einfachere, (34) 
altere Mdnchsleben. Da aber die Richtung fiberhaupt 
mit derjenigen in Einklang steht, die man in der Ge- 
schichte des nordlichen Buddhismus im Allgemeinen 
antrifft, so durfte die pravrajyd nach dem nepalesi- 
schen Ritus hier nicht ganz mit Stillschweigen fiber- 
gangen werden. 

Das Priestergelfibde ist nicht ffir das ganze Leben 
bindend. Wenn und so oft einem Geistlichen das 
Joch der Zucht zu schwer wird, kann er aus der 
Brfiderschaft austreten, nachdem er erst in gehoriger 
borm seine Absicht kundgegeben und die Erlaubnis 
des Kapitels erlangt hat. Will er spater wieder in 
den Orden aufgenommen werden, dann muss er sich 
aufs neue weihen lassen. In Hinterindien und Ceilon 

*) Bt-chuebsn nacli dem Piijakanrla von Hodgson 
hss. 139 . ® 
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ist die Zahl derjenigen, die kiirzere oder langere Zeit 
das Ordensgewand getragen haben, ebenso gross, wie 
die Zahl derjenigen, die lebenslilnglich Geistliche 
bleiben, gering ist. '') In Nepal kann der Kandidat so- 
gar wenige Tage nach Verlauf der Weihungsceremonie 
zuriicktreten. ' Wenn jemand wenigstens vier Tage 
die Vorschriften des Ordens befolgt hat und dann 
keinen ernsten Ruf mehr fiir das geistliche Leben in 
sich fiihlt, muss er zu seinem Guru*) **) ***) in den Vihara 
(das Kloster) gehen und sagen: „Meister, ich kann 
nicht langer Monch bleiben; nimm das Obergewand 
und die iibrigen Abzeichen des Ordens zuriick und 
lehre mich die Lebensweise des Mahayana, nachdem 
du mich von dem Wandel der Schuler entbunden 
hast."-)-) Der Guru antvvortet: „ln der That, in diesen 
Tagen der Verderbnis ist es schwer, die Monchs- 
geliibde zu halten; nimm datum die Lebensweise des 
Mahayina an; aber wenn du auch die pravrajyd 
aufgibst, so bist du doch nicht der folgenden Gebote 
enthoben: Nicht zu toten, nicht zu stehlen, nicht zu 
ehebrechen, keine Unwahrheit zu sagen, keine be- 
rauschenden Getranke zu geniessen, wohlwollend gegen 
alle VVesen zu sein. Die Beobachtung dieser Gebote 
wird fur dich eine pravrajyd sein, und wenn du sie 
befolgst, wirst du die Erlosung erlangen." 

(35) Man darf behaupten, dass die Leichtigkeit, 
mit der der Monch seine Kutte mit der weltlichen 
Kleidung vertauscht, fiir die Massigung des Buddhis- 
mus spricht, aber schwerlich, dass ein intermittirender 


*) Hardy E. M. p 46. 

**) Hodgson Ess. p 145. 

***) Dasselbe wie der dcarya, Lehrer. 

t) D. h. lass mich einen indischen Bodhisattva werden, 
dessen Hauptaufgabe in dem Predigen der Wahrheit nnd 
in derFiirsorge fiir die geistlichen Bediirfnisse derGlaubigen 
besteht. Mit dem „Wandel der Schiller" wird das Monchs- 
leben bezeichnet. 



44 


Zustand von Heiligkeit in Einklang mit dem Geist 
der Gelubde steht, die der geweihte Monch resp. 
Nonne abzulegen hat. Es kann sogar bezweifelt 
werden, ob die freisinnigeren Bestimmungen in der 
altesten Zeit in Kraft waren. 


KAPITEL II. 

Ausriistung, Wolinung, Nahrung und 
Arzenei. 


i) Kleidung, weitere Ausriistung und tagliche 
Bediirfnisse. 

Das officielle Monchsgewand [civara] besteht aus 
drei Stucken [tri-ctvara): ein Untergewand, ein Ober- 
gewand, eine Kutte und eine Miitze. Das Unter- 
gewand*) muss so getragen werden, dass kein Teil 
des Leibes von dem Nabel bis zum Knie nackt bleibt; 
es ist also eine Art von Schiirze. Das Obergewand**) 

•) anUiruTasata; auch nivasana und nivasa genannt, 
wenigitens bci den Nordlichen: Voy, des Pel B II 6q- 
Hodgson Ess. 14 1 vergl. Hardy E. M. 115. ' ’ ' ’ 

**) littanUanga. Hiuen-Thsang Voy. des PH. B. II 33, 
nennt als die drei Kleidungsstiicke sanghdti, uttardsanga 
xs-aAjanhakshikii; dagegen II, 69 sanghdti, sankakshika und 
nwasana, woraus man folgern kann, dass er sich selbst 
widerspricht, wenn die Verwinung nicht den Redaktoren 
seiner bchriften zuzuschreiben ist, aber nicht, dass die 
mnkaks/nkd identisch mit dem uttardsanga ist. Als Klei- 
dungsstUck der Nonnen wird die sankakshika (in der Paii- 
form^ sa?nkaecinka) genannt, Cullavagga 17, 2; es unter- 
schcidet sich von uttardsanga. sanghdti und antarazusaka. 
Irn allgememcn lierrscht in den Benennungen und den Be- 
^imnmngen iiber die Kleidung die grbsste Verwirrun<T 
Eine an. lore Benennung fdr das Oder ein Obergewand ist 
citara Hodgson .a. a. O. 
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muss den Korper von den Schultern bis zu den Knieen 
bedecken, doch so, dass die rechte Oberseite des 
Leibes Oder der ganze rechte Arm bloss bleibt. Die 
Kutte Oder sanghdii reicht bis fiber die Kniee, nach 
einigen ist es ein Mantel. Haufig scheint sie mit 
dem uitardsanga verwechselt zu werden.*) 

(36) Die Farbe der Kleidung war im Sfiden gelb, 
im Norden rotlich. Hiuen-Thsang sagt, dass zu 
seiner Zeit die Farbe der Kleidung zwischen Gelb 
und Rot schwankte.** ***) ) Sie muss aber in Vorderindien 
gewohnlich rot gewesen sein, denn man findet die 
Bezeichnung ,.Rotr6cko“ {> aktapata) mehrmals auf bud- 
dhistische Mimche und Nonnen angewenJcf ") Ein 
Ausdruck, der beide Farben bezeichnet, ist kashdva, 
lohfarben, welches ebenso wie unser „braune Kutte“ 
im allgemeinen ein Monchsgewand andeutet. Wir 
haben das Wort schon bei der Besprechung des 
Upanayana des Brahmac^rin’s kennen gelernt. 

Ausser diesen drei notwendigen Kleidungstucken 
durfen die Monche und Nonnen auch einen Regen- 
mantel varshd(dti (Pali vassikasdtikd) und ein Bade- 
hemd (Pdli udakasdiikd), die ihnen von den Glaubigen 

*) Vergl. Koeppen Rel. d. B. II, 267. Bigandet II, 274 
besclireibt die drei Kleidungsstiicke folgendermassen: The 
Tsivaran or yellow garment — is composed first of a piece 
of cloth bound to the loins with a leathern girdle, and 
falling down to the feet; second, of a cloak of a rectangular 
form, covering the shoulders and breast and reaching some- 
what below the knee ; and, third, of another piece of cloth 
of the same shape, which is folded many times and thrown 
over the left shoulder, the two ends hanging down be- 
fore and behind. 

**) Mem. I, 70. 

***) Bemerkensv^ert ist, dass derselbe Beiname 
nach einem Worterbuch auch Brahmanen im 4. Lebens- 
stadiura gegeben wurde, also wann sie Bhikshu’s waren ; 
Hemacandra 809 ; aber raktapata von Buddhisten bei ^Mkara 
zu B^darayana 2,2,35; von Xonnen in der KSdambarl 234; 
raktdmbara Sarvadar9ana-Saragraha 24. 
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geschenkt werden, gebrauchen.* •*) ) Ausserdem wird noch 
ein sechstes Kleidungsstiick, das sankacchtka, erwahnt. 

Eine eigentiimliche Feier ist die Austeilung von 
Kleidungsstoffen , welche nach Ablauf der stillen Zeit 
stattfindet, die sogenannte Ausbreitung des kalhna. - ) 
Bei dieser Gelegenheit ist es iiblich, dass die Glaubigen 
der Geistlichkeit einen bestimmten Kleidungsstoff als 
Geschenk anbieten. Das Geschenk darf nicht anders 
als in officieller Weise in einer Kapitelversammlung 
von wenigslens funf Personen in Empfang genommen 
werden. Der Stoflf muss dann unverziiglich von 
Monchen mit Beihiilfe von Laien zu einem Gewande 
verarbeitet und gelb gefarbt werden. Alles muss in 
24 Stunden beendet sein. Dieser Gebrauch ist beiden 
Abteilungen der Kirche gemein und sehr alt, da man 
in alien Recensionen des Pratimoksha Bestimmungen 
uber das kalhina trifft. 

(37) Weitere Vorschriften fiber das Annehmen, 
Tragen und Verfertigen von Kleidern werden spater 


•) Diese Kleidungsstiicke sind zu unterscheiden nach 
Mahiivagga 8, 15. Vergl. Cullavagga lo, 17, 2, i; Mah^- 
ragga 8, 20, 23. 

•*) Mahavagga 7, l, vergl. Hardy E. M. 121. 

Beal Catena 216; AVassiljew B. 85 und 88, wo die 
Bemerkung gemacht wird, dass die Kathina-Feier ihren 
fremden Ursprung schon dadurch verrat, dass die Bestim- 
mungen iiber dieselbe bei den Buddhisten sebr verwirrt 
sind. Das ist durchaus wahrscheinlich, obschon man zu- 
gleich fragen kbnnte, welche Bestimmungen und Lehrstiicke 
im Buddhismus nicht verwirrt sind, und was denn so ur- 
spriinglich darin ist, als eben die Verwirrung. Die nord- 
lichen Buddhisten besitzen ein Kathina-Avadana, worin 
au-'einanderge«etzt wird, wie verdienstiich es ist, den Geist- 
lichen Kleider und andere nbtige Dinge zu schenken; 
llodgbon Ess. 19; vergl. Burnouf Introd. 39. Als Fa Hian 
in Indian reiste. war es iiblich, dass nach Ablauf der stillen 
Zeit A'iolige, Burger und Brahmanen Kleidungsstoffe der 
Geistlichkeit zuni Geschenke anboten. Offenbar ist das 
Kathina gemeint* Beal Travels of Fah-IIian 60. 
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bei der Behandlung des genannten Reglements von 
selbst zur Sprache kommen. 

Fussbekleidung soil der Monch als Luxus be- 
trachten. Gewohnlich geht er denn auch in siidlichen 
Landern barfuss, obschon ihm das Tragen von San- 
dalen, von einer Sohle, sowie von Pantolfeln von dem 
Buddha erlaubt worden ist. Schuhe von jeglicher Art, 
Stoff und Farbe, mogliche und unmogliche* *•) ), sind 
ausdrucklich verboten; das war notig, weil die un- 
vermeidlichen Sechs bei dieser oder jener Gelegenheit 
nicht unterliessen, aussergewohnliches Schuhwerk an- 
zufertigen oder anfertigeii zu lassen*^), weniger, wie 
cs scheint, um den lileister zu argern, als vielmehr 
die Verfasser der heiligen Bucher instand zu setzen, zu 
sagen, welches Schuhwerk nach der orthodoxen Lehre 
erlaubt ist und welches nicht. In Nepal waren die 
Sandalen von Leder. 

Die Benutzung von Sonnenschirmen ist als all- 
gemeine Regel den (,i&kya-Sohnen nicht erlaubt. Das 
kommt daher, dass zu jener Zeit die Sechs mit 
Sonnenschirmen in der Hand herumspazirten, als 
waren sie grosse Herren. Dies erregte so sehr die 
Entriistung der Ajivika’s, dass sie gegen einen recht- 
glaubigen Laien ihre Missbilligung einer solchen un- 
ziemlichen Handlung in der unzweideutigsten Weise 
zu erkennen gaben. Der Laie berichtete fiber das 
Aergernis dem Herrn, der gemass seiner Rolle als 
getreues Echo der oifentlichen Meinung sofort das 
Gebot erliess: „Ihr dfirft keinen Sonnenschirm tragen, 
Monche; wer das thut, macht sich einer Uebertretung 
schuldig.“ Indessen erlaubte er spater, beim Umher- 


*) Zu Jen verbotenen .Sandalen gehoren u. a. auch 
solche, die von Eulenleder gemacht sind. 

*•) Mahavagga 5, 1—8; vergl. Eigandet II, 286; Hodgson 
a. a. O. 
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gehen im Klostergarten (38) einen Sonnenschirm zu 
tragen und im Krankheitsfalle auch sonst.'*') 

Die Monche durften auch einen Facher gebrauchen 
und ein derartig gebrauchtes Palmblatt**), ferner 
einfache Fliegenwedel aus einer Pfauenfeder bestehend 
Oder verfertigt aus der VVnrzel von Andropogon muri- 
catus Oder Bast.***) 

Mit der notwendigen Kleidung machen ein Bettel- 
napf Oder Topf, ein Messer, eine Nadel, ein Gvirtel 
und eine Seihe die vorgeschriebenen notwendigen 
Gegenstande des Asketen aus. Der Topf )) wird 
zuweilen in einer Art Netz oder Futteral-)j) getragen. 
Gewohnlich haben die ceilonesischen Geistlichen ihn 
an einer Schnur um den Hals unter dem Gewande 
hangen, so dass er nur beim Empfangen von Almosen 
hervorgeholt wird; dies ist eine Abweichung von der 
alten Gewohnheit, denn auf den Bildern ist der Topf 
deutlich sichtbar. 

Das Messer dient dazu, Haar und Bart zu scheren. 
Es wird vorgeschrieben, dass man das Haar nicht 
langer als zwei Zoll wachsen lassen solle; aber die 
gewdhnliche Regel ist, dass das Haupthaar und der 


•) Cullavagga 5, 23. Die barmanischen Geistlichen er- 
lauben sich trotz ihrer altmodischen Gewohnheiten einen pa- 
piernen Pajong zu tragen. Siehe Bigandet II, 286, der hinzu- 
fugt, dass sie es thun, um den Kopf gegen die Sonnenglut 
Oder das rauhe Wetter zu schutzen; um dies zu veistehen, 
muss man bedenken, dass der Pajong in indischen Landern 
ein Zeichen der Wiirde ist. 

•) Von dem Tala, der Palmyrapalme, dalier der Name 
Talapoins, worunter in Hinterindien die Monche bekannt 
sind; vergl. Bigandet a. a. O. 

***) Cuilavagp 5, 22ff. 

pdtra, j>atta\ anch pinda~pdtra. „The patta is 
an open-mouthed pot of a tmncated sp^fferoidal form‘‘* Bi- 
gandet II, 273. ’ 

77) Soldi ein Xetz, thavika^ scheint bestimmt von den 
ds hrcmiten lebenden Briidern getragen worden zu sein: 
Cullavagga t', 6; Hardy E, M. 309 spricht nicht davon. 



49 


Bart einmal in 14 Tagen abgeschoren wird. Meistens 
scheren sich die Briider gegenseitig. 

Die Seihe ist eine Vorrichtung, um das Wasser 
zu seihen, damit man beim Trinkeii kein Heines 
Tier totet. 

Zu den Abzeichen der Rlonchswiirde gehort bei 
den Nepalesen auch der khikhhari (Skr. khakkhara), 
ein Stab, dessen Knopf die Figur eines Tempels hat. 
Etwas ahnliches ist der Scepter, der auch als Zauber- 
stab (39) dient, der vajra-, es ist eigentlich der Donner- 
keil, die Waffe Indra’s."") Die siidlichen Buddhisten 
machen von diesem heidnischen Zeug keinen Gebr.iuch. 

Dagegen ist der Rosenkranz ein Gegenstand, den 
man in beiden Abteilungen der Kirche zu schiitzen 
weiss. Er ist denn auch fur den Monch unentbehr- 
lich, wenn er sich in Samidhi vertieft, um sich zu 
den atherischen Gefilden hoch iiber das irdische Ge- 
wimmel zu erheben, denn thatsachlich besteht die Sa- 
mi.dhi in der stillen Wiederholung von bestimmten 
Spriichen. Um die Fortschritte, die man in solch 
einer philosophischen Uebung macht, mit wissenschaft- 
licher Sicherheit zu bestimmen, ist der Rosenkranz 
von grossem Nutzen.*'®’) Indessen ist sein Gebrauch 
nicht auf die Monche, noch auf die Buddhisten be- 
schrankt; er war im mittelalterlichen Indien ziemlich 
allgemein. Ob die Ehre der Erfindung den Indern 
zukommt, ist sehr zweifelhaft. 

Ein Gegenstand anderer Art ist der Zahnreiniger, 
eigentlich ein kleiner Zweig Oder Stockchen, dessen 
eines Ende man erst ein wenig glatt klopft oder kaut, 
um es als Zahnstocher zu gebrauchen. Dieser danta- 
kdshtha — so heisst der Zahnreiniger — wurde und 
wird noch allgem_ein in Indien gebraucht, und ist 
von dort von den Buddhisten nach anderen Landern 

*) Hodgbon £ri. a. a. O.; Wassiljew B. 193. 

"*) Bigandet II, 302. 

K.ern, Buddhismus. II. 


4 
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gebracht worden. Die Veranlassung zur Einfuhrung 
des dantaMshtha in der Bruderschaft war folgende: 
Einige Monche bedienten sich desselben nicht und be- 
kamen infolge dessen einen iibel riechenden Atem. Man 
erzahlt die Sache dem Herrn, der sofort fiinf Nach- 
teile beim Nichtgebrauchen eines Zahnreinigers und 
fiinf Vorziige beim Gebrauche desselben aufzahlt 
und den Monchen erlaubt, sich seiner zu bedienen. 
Wiederum machten die Sechs von der Erlaubnis Miss- 
brauch. Sie nahmen sehr lange Zahnreiniger und 
gaben einem Zoglinge damit einen Schlag. Der 
Meister vernahm dies und verbot den Gebrauch von 
allzulangen Stockchen. Sie durfen nicht langer sein 
als acht Zoll.*) 


(40) 2) Feste Wohnsitze in der stillen Zeit. 
Gebaude. Kloster und Zellen. Versammlungs- 
sale. Einrichtung von Kirchspielen. Bewoh- 
nung der geistlichen Stifter. 

Unter den Asketen waren einige, die sich damit 
begniigten, am Fusse eines Baumes, an Stellen, wo 
Leichen verbrannt warden, Oder auch ganz unter freiem 
Himmel zu wohnen; andere zogen vor, unter Dach 
und h ach zu leben, einige von letzteren lebten in Hiitten 
in der Wikinis, andere wohnten zusammen in irgend 
einem Gebaude. In der Legende sehen wir den 
Buddha unaufhorlich von einem Kloster nach dem 
andern ziehen und treffen auch die Irrlehrer als 
Klosterbewohner an. Ferner wissen wir aus einem 
Berichte, welcher in einem der altesten kanonischen 

*) Cullavag.;a 5, 31, Xach einer chinesischen Quelle 
darf da'- SidckLlien nicht linger als 12 und nicht kurzer 
als 8 Ziill scin und die Dicke eines kleinen Fingers haben- 
Stan. Julien m fin', des PH. B, II, 55. ’ 
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Bucher vorkommt, dass die Ketzer die Gewohnheit 
hatten, wahrend der Regenzeit feste Wohnungen zu 
beziehen. In der That geht auch anderwarts hervor, 
aus dem Gesetzbuche Gautama’s, dass die brahmani- 
schen Monche wenigstens wahrend der Regenzeit kein 
Wanderleben fiihren diirfen. Urspriinglich wanderten 
die (J^ikya-Sohne, so lautet die officielle Erzahlung, in 
alien Jahreszeiten im Lande umher. Als die Menschen 
darviber murrten und auf das Beispiel der Ketzer 
verwiesen, fiihlte sich der Herr veranlasst, zu verordnen, 
dass die Monche wahrend der Regenzeit einen festen 
Wohnsitz wahlen sollten.*) Dies ist die Geschichte 
von der Einsetzung der stillen Zeit [varshika. Pah: 
vassa, vassdvdsa)', eine Einrichtung, die ausdriicklich 
den Monchen unter den Arya’s von Gautama dem 
Weisen vorgeschrieben und auch bei den (^kkyn- 
Sohnen durch Gautama, den Buddha, eingefiihrt wurde. 

Ueber die Dauer der stillen Zeit war man in der 
alten Zeit nicht einig. Der dogmatische Ausdruck 
dieses Faktums ist, dass der Herr Erlaubnis gab, einen 
langeren und einen kiirzeren vassa zu halten; der 
erstere begann mit den Tagen nach Vollniond in 
Ashidha , der letztere einen Monat spater ; beide 
dauerten bis zum Vollmondstage in Karttika.*’'’) (41) 
Bei den nordlichen Buddhisten in Indien dauerte die 
grosse Vakanz im 7. Jahrh., wie wir aus den Be- 
richten Hiuen Thsang’s wissen, drei Monate, ungefahr 
vom 20. Juli bis 20. Oktober. Er sagt desbezug- 
lich***): „Um den heiligen Vorschriften des Buddha 
zu gehorchen, beziehen die indischen Geistlichen beim 
Beginne der Regenzeit feste Wohnungen am ersten 
Tage der ersten Halfte des Monats ^rivana, der mit 

•) MaMvagga 3, i. 

**) MahSvagga 3, 2. (Anmerk. des UeberseUers: Etwas 
ahnliches tindet sich bei den Jaina’s, siehe Jacobi KaLpa- 
sHtra p 120 fg.) 

•**) Voy. des PH. B. II, 492. 
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dem i6. des 5. Monats in Cliina zusammenfallt; sie 
verlassen dieselben am 15. Tage der zweiten Halfte 
des Monats Avva)uja, entspreehend dem 15. des 
8. Monats in China.'* Auf Ceilon dauert die stille 
Jahreszeit gegenwartig vier Monate.'*') 

Es war nicht notig. dass die Binder, sei' es in 
Oder ausser der Regenzeit, in grosser Anzahl bei ein- 
ander wohnten; denn um einer haibmonatlichen Ver- 
kiindigung des Pratimoksha beizuwohnen, geniigte eine 
Kapitelversammlung von vier Personen. 

In Ceilon pflegen die Geistlichen nur beim Be- 
ginne der stillen Zeit ihr Kloster zu verlassen, um 
zeitweise Hiitten zu beziehen. Wie und wo in der 
ersten Zeit nach dem Entstehen der Sekte die Mehr- 
zahl der Briider logirt waren, ist nach den zugang- 
lichen Angaben nicht festzustellen; aber es ist un- 
zweifelhaft, dass selbst die altesten kanonischen Bucher 
haufig prachtvolle Kloster erwalinen. Besonders be- 
riihmt waren das des Jetavana und der Purvdrima 
zu (,lrS.vasti, das eine von dem Millionar Anathapindika, 
das andere von der frommen Vi^ikhS gestiftet Wir 
lesen, dass ein Laie in dem.selben Lande und unge- 
fahr zu derselben Zeit, ein gewisser Udayana, die 
Absicht hatte. zum Kutzen der Congregation ein Kloster 
zu stiften, und die Monche einlud, die Schenkung in 
Empfang zu nehmen.*'*) Bei dieser Gelegenheit wird 
von dem Erbauen von Klostern wie von einem all- 
tiiglichen Vorkommnis gesprochen.**-*) Zuweilen (42) 

*) Childers Pah Diet. 354. 

**) Mahavagga 3, 5. Als Absicht, in der jemand ein 
Kloster oder Tempel bauen lasst, wird in der hi. Schrift 
selb.st angejjeben der AVunsch eines solchen, in den Himmel 
zu kommen. Culiavagga 6, i, 4, 

•**l Der erstc Stifter eines Klosters war ein Kaufmann 
aus R.'ijagriiia, nach Culiavagga 6, i, im Widerspruch mit 
der Legcnde, die Anathapindika die Ehre zuspneht. Ehe 
das erste Kloster bestand, hatten die Monche keinen festen 
Wohnsitz {cayanasana.. Pali; senasa/ia)^ sondern hielten sich 



schenkte man solche Gebaude an die ganze Gemeinde, 
sowohl die der Monche, als auch die der Nonnen, 
zuweilen an mehr oder weniger Individuen, bis herab 
auf einen einzigen Zogling. In Verbindung mit 
Klostern werden aufgezahit Heiligtiimer*), Tempel'* '*), 
Steinhanser, Grotten oder Krypta’s, Zellen, Kammern. 
Prachtzimmer, Feuerstatten, schone Kabinette, geheime 
Gemacher, Saulengange zum Wandeln, Refektorien, 
Fontainen, Zimmer mit Fontainen, Feuerstuben, Teiche, 
Pavilion’s, Garten, Gartenhauser. 

Im Anfange dieser Aufzahlung kommen drei oder 
vier Arten von Gebiiuden ' j vor, deren Charakter 
man nicht mit Genauigkeit bestimmen kann. Dock 
auch ohne das bleibt der Eindruck derselbe, dass 
namlich die indische Baukunst schon einen hohen 
Grad der Vollendung erreicht hatte, als das Vinaya 
Pitaka verfasst wurdef), und nach diesem Kanon 

unter BSumen, auf Bergen, in Hiihlcn, Grotten, auf Be- 
grabnispldtzen, VValdwiesen, unter freicm Himmel. auf 
Strolibu5chen auf. Oline Zweifel wai dies der Zustand im 
Jahre o. 

*) aJil’iayoga. 

**) prdsada, holies Gebaude, Palast, Turin, Tempel. 

■ ■‘■*1 vihira, prAsdda, Steinhaus (/lan/tyj) und 

Giotte ig-u/id) ivcrden sonst (Cullavagga 0 , 2) genannt als 
die fiinf Arten von Zulluchtsorten, Lagern (layana, Pali: 
lena), deren Benutzung der Herr seinen Anhangern erlaubte. 

t) In einer Be.schreibung der koniglichen Kloster in 
Siam von Jlon.s. Pallegoix (Annales de la propagation de 
la foi, Janv, 1854; von uns iibernoinmcn aus Ivoeppen R^'l. 
des Buddha p. 370) erkennt man einige Einzelheiten in der 
obengegebenen Aufzahlung wieder. „Pour so faire une 
idee de ces itablissenients religieux, il faut s’imaginer un 
vaste terrain sur lepuel s’elevent une vingtaine de belvederes 
h la Chinoise; plusieurs grandes salles alignees sur les 
bords du fleuve, jin local destine a la predication, deux 
beaux temples, dont I’un sert de sanctuaire a I'idole de 
Bouddha, Tautre d’oratoire aux Bonzes; deux cents jolies 
maisonnettes, partic en briques, partie en planches, qui sont 
la demeure des Talapoins; des ^tangs, des jardins, une 
douzaine de belles pyramides dorees, on revetues de por- 
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selbst bereits in den Tagen des Herrn. Bei den Be- 
nennungen, welche mehr als eine Auffassung zulassen, 
wollen wir einen Augenblick verweilen. 

Der Ausdruck addhayoga ist zu unverstandlich, als 
dass man darin ein Synonym von stupa sehen konnte, 
so auffallig es auch sein mag, dass der sidpa in der 
Anfzahlung fehlt. Es wird sonst wohl ein Grund 
(43) zu finden sein, weshalb der Verfasser des ange- 
fiihrten Stuckes das Wort stiipa absichtlich vermieden 
hat; denn der Buddha wird sprechend eingefiihrt, 
und da nachj der officiellen Ueberlieferung solche Ge- 
denkzeichen erst nach dem Tode des Meisters er- 
richtet worden sind, ging es nicht wobl an, an dieser 
Stelle ein solches wohlbekanntes Wort zu gebrauchen. 

Prdsdda (Tempel oder Tiirme) als kirchliche Ge- 
baude kommen schon in ziemlich friiher Zeit vor. 
Die Stiftung des Loha-Pr 4 sIda auf Ceilon, wo noch 
heutzutage der halbmonatliche Vortrag des Pr&ti- 
moksha stattfindet, wird dem Konig Dutthag&mani 
zugesprochen. * ) In Hinterindien bezeichnet man 
mit diesem Worte (in der Aussprache zu prachadi, 
prachiadi verdorben) turmartige Gebaude von etlichen 
Stockwerken, und obschon die Architekten darin eine 
Veranderung der Stupa’s erkennen, so fMlt es doch 
schwer, die ausserliche Uebereinstimmung der hinter- 
indischen Tiirme, sei es als Reliquientiirme, mit dem 
Loha-Prasiida zu verkennen. Bedenkt man, dass das 
letztere als Haus fiir die Kapitelversammlung dient, 
so kommt man zu dem Schlusse, dass ein prdsdda 


celame (Dagops), mi clocher, des m^ts de pavilion, des 
lions etc.“ 

*lJMahdvansa p i6l, vergl. Lassen, Jndische Alter- 
tumskunde II, 420. Putthagamani lebte ungefahr 150 Jahre 
nach Acoka, also um 100 v Chr. ‘Wahrscheinlich ist in 
Dipavansa XIX, r dasselbe Gebaude gemeint, doch der 
Name u ird dastlbst nicht angegeben. Das Gebaude war neun 
Stockwerke hoch. 
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so ziemlich unserer „Kirche“ entspricht; denkt man 
ja dabei auch an den Turm.*) 

Die in der Aufzahlung erwahnten Grotten und 
Krypta’s sind keine naturlichen Grotten, denn diese 
lasst man nicht bauen. Vermutlich sind Kammern 
gemeint, die ganz oder teilweise durch Menschenhande 
in den Pels ausgehauen sind, wie man dergleichen zu 
Baribar und N&garjuni in Bih&r und Magadha ent- 
deckt hat.**) In solchen Grotten sehen die Sach- 
kundigen die Anfange jener eigentiimlichen Baukunst, 
■welche spater die beriihmten Felsentempel hervorge- 
bracht hat. Die Krypta’s von Barabar und Nag&rjuni 
sind tails vom Konig A<;oka, teils von dessen Enkel 
Da^aratha den (44) Ajivika’s, also nicht den Bud- 
dhisten geschenkt; aber man kann ruhig annehmen, 
dass in derselben Zeit, also in der letzten Halfte des 
3. Jahrh. vor unserer Zeitrechnung, auch die Qkky&~ 
Sohne von diesem oder jenem Begiinstiger dergleichen 
Grotten zum Gebrauche erhalten haben. Es ist selbst 
nicht unwahrscheinlich, dass sich in jenen Tagen auch 
grosse Kloster erhoben haben. Nach der altesten 
ceilonesischen Chronik***) hat Ayoka nicht weniger 
als Sgooof) Kloster gestiftet. Die nordliche Ueber- 


*) Im Malayischen ist pancaprasada eine Art von Pyra- 
mide mit Stufen; in dem Agni-Purana wird von einer be- 
sonderen Art von Vishnu -Tempeln gesprochen, die mit 
pancaprasada^ fiinf Tiirmen oder Zinnen, versehen sind. 

Siehe General Cunnigham, Archaeological Survey I, 
45 und dessen Corpus Inscriptionum I, 30. 

***) Dipavansa VI, g8. 

f) Es steht da eigentlich 84, aber aus dem Gange der 
Erzahlung geht hervor, dass 84=84000 sein muss. Das 
fur Kloster gebrauchte Wort ist drama., Hof. Die 84 oder 
84000 von Vers 98 sind in dem folgenden Verse auf eins, 
sage eins, zusammengeschrumpft. Es steht in unzwei- 
deutigster Weise da: „Nachdem der Fiirst in drei Jahren 
das (oder: ein) Kloster {yihdra') gemacht hatte, Hess er, als 
der Hof (Kloster, drama) vollendet war, ein religioses Fest 
eine Woche lang feiern. 



50 


lieferung hat eine abweichende Version dieser Ge- 
schichte und weiss, dass A^oka 84 000 Stupa’s, einen 
in jeder Stadt von Jambudvipa, errichten Hess; sie 
wurden alle an einem Tage vollendet.*) In diesen 
Erzahlungen blickt nocb etwas wi6 eine Ueberlieferung 
durch, die acht sein diirfte, namlich die, dass man 
erst unter A(;oka begonnen hat, Kloster und Stupa’s 
zu errichten. 

In einen unmittelbar auf A(;oka folgenden Zeit- 
raum gehoren die Felsenkloster zu Ajanta, von denen 
das alteste ungefa.hr 200 vor unserer Zeitrechnung 
datiren soli,**) Diese Kloster, 24 an der Zahl, ent- 
halten verschiedene Zellen. Sie sind meistens vier- 
eckig und werden gestiitzt durch Reihen von Saulen, 
die teils ringsum angeordnet sind und das grosse 
Mittelsehiff von den Seitenfliigeln abtrennen, teils in 
vier gleichweiten Reihen stehen. In den grosseren 
Grotten ist der Eingang durch eine Veranda geschiitzt, 
welche in den Eels ausgehauen ist, mit Zellen an der 
gegeniiberliegenden Seite; die grosse Halle nimmt 
den mittleren Raum ein mit einem kleinen Raum 
dahinter und einem Heiligtum, das ein Buddhabild 
auf seinem Thron enthalt. (45) Die Wande sind an 
drei Seiten in den Eels ausgehohlt zu Zellen fiir die 
Monche. Die einfachste Form des Klosters ist eine 
Veranda, ausgehauen an der Seite eines Abhanges 
mit Zellen, die von hinten Zugang zu dem Eels haben. 
Nur einige von den Grotten scheinen ganz vollendet, 
doch alle an den Wiinden, Fussboden und Saulen 

*) Acoka-Avadana bei Burnouf Introd. 373; Voy. des 
Pil. B. I, 138; II, 4r7; an der zuletzt angezogetien Stelle 
der I ey. es, dasa diese Stupa’s von Menschenhanden 

genuc! t sind. Doch dcra wird in den beiden anderen Be- 
ricluen « idersproeben, die Baumeister waren Geister, Vvl. 
Beal. nf fah-Iltan 107. ^ 

**) Abhildungen und Beschreibungen davon linden sich 
in J. I-ergUssoii Ihsto-y ,if hijiin Architeehtre (ed. 1876), 
P 122—15'). Vgl. Hunter’s Imperial (Jasclteei of India 
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von innen und aussen bemalt gewesen zu sein. Selbst 
die Skulpturen sind bemalt gewesen. Verschiedene 
Inschriften in Pr9,krit und Sanskrit verewigen die 
Namen der frommen Stifter.*) 

Der gebrauchlichste oder wenigstens unzweideutigste 
Ausdruck fiir Kloster ist sanghardma, i. e. Sangha- 
Hof.** **•) ) Auch vihdra war eine sehr gebrauchliche 
Bezeichnung. Aber wenn man die Legende und die 
halbmythischen Zeiten ausser Betracht lasst, wird man 
vihdra haufiger in dem Sinne von Pagode oder Tempel, 
als in dem von Kloster gebraucht finden, nicht allein 
im Norden, sondern auch im Suden. Iliuen Thsang 
unterscheidet durchgangig ein vihdra von cinera 
Kloster. So sagt er an einer Stelle’''^*): „K6nig 
^il^ditya hat bei dem Kloster Nalanda einen hundert 
Fuss hohen vihdra von Kupfer bauen lassen, dessen 
Pracht weit und breit beriihmt war.“ Ebenso ist es 
auf Ceilon; auch dort versteht man unter vihdra ge- 
wohnlich die Pagode mit den Bildern.-f) Die ceilo- 
nesischen vihdra's sind meistens mit beworfenen 
Mauern und Ziegeldachern gebaut, selbst wo die 
Wohnungen fiir die Geistlichen unansehnlich und pro- 
visorischer Art sind. Am Eingange sieht man ge- 
wohnlich in Stein gehauene Figuren, welche die Hiiter 
des Tempels vorstellen sollen. Um das Allerheiiigste 
ist gemeiniglich ein enger Raum mit Statuen und 
Malereien; doch haufig herrscht dort ein geheimnis- 
volles Dunkel, welches geeignet ist, dem Glaubigen, 
der plotzlich aus dem hellen Tageslicht hineintritt, 
mit Ehrfurcht zu erfiillen; wenn er nachts hineintritt, 


*) Ueber die Felsentempel zu Ajauta und sonst wird 
im Kapitel uber den Cultus das eine und andere mitge- 
teilt werden. 

**) Im Chinesischen verdorben zu Saig-kia-lan, 

**•) Voy. dcs PH. B. p 121. 

t) Hardy E. M. p 129, vgl. 200, woraus die' folgende 
Beschreibung entlehnt ist. 
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muss das Flackern der (46) Lampen denselben Ein- 
druck hervorbringen. Gegeniiber dem Haupteingang 
ist ein anderer, der durch einen Schirm abgetrennt 
ist. Sobald der Schirm weggezogen wird, erblickt 
man das Buddhabild, das beinahe das ganze Gemach 
einnimmt, davor einen Altar, auf dem Blumen nieder- 
gelegt sind. Die Mauern sind bedeckt mit Ab- 
bildungen, die meistens irgend ein Ereignis aus dem 
Leben eines Buddha oder aus einer seiner friiheren 
Existenzen als Bodhisattva darstellen. Die vihdj-as 
sind haufig auf Felsen oder anderen romantischen 
Stellen erbaut. Der Hof um sie herum ist mit Baum- 
arten bepflanzt, deren Blumen als Darbringungen ge- 
braucht zu werden pflegen. Einige der bedeutendsten 
vihdra's (auf Ceilon) sind teils natiirliche, teils von 
Menschenhand weiter ausgearbeitete Grotten. 

Da vihdra sowohl in der Bedeutung Tempel als 
auch in der von Kloster gebraucht wird, ist es haufig 
schwierig, zu entscheiden, in welchem Sinne das Wort 
gemeint ist. Doch schcint es immer etwas beden- 
tendes zu sein. Gewohnlich werden solche vihdra’s 
und eigentliche Kloster {sanghdrdma’ s) auch wohl zu 
einander gehort haben; und in vielen Fallen wrissen 
wir dies mit Bestimmtheit. So war es zu Nfilanda, 
so auch zu Sarn^th bei Benares, wo bei dem Kloster, 
das zur Zeit Hiuen Thsang’s ein grosses Gebaude 
und von 1500 Geistlichen bewohnt war, ein 200 Fuss 
hoher vihdra stand, in dessen Mitte sich ein grosses 
Standbild Buddha’s von Messing erhob. 

Die grosseren Kloster oder Vereinigungen von 
prachtigen Monchswohnungen fanden sich im Mittel- 
alter mehr auf dem Festlande von Vorderindien als 
auf Ceilon und in Hinterindien vor. Es fehlt zwar 
Ceilon nicht an alten und grossartigen Klostern, von 
denen einige im 5. Jahrh., als Fa Hian die Insel be- 
suchtc, von 5000. 3000 und 2000 Briidern bewohnt 
warenj doch war und ist die Anzahl solcher grossen 
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Gebaude ziemlich gering. Gegenwartig leben die 
Geistlichen in kleinen, aber hubschen Wohnungen, die 
unter dem Namen Pansal (Pali: pannasdld), eigentlich 
„Laubhutte“, bekannt sind. In Barma sind die (47) 
Kloster klein, aber urn so zahlreicher, denn in und 
bei jeder Stadt trifft man sie in Menge an. Sie 
heissen ebenso wie die Wohnung des Dorfgeistlichen, 
Kiaong. Der Kiaong zeichnet sich durch ein drei- 
faches Dach aus und ist ausserdem leicht erkennbar 
an einer gefarbten und teilweise vergoldeten Fahnen- 
stange, die mit einem Schwan*) als Sinnbild und mit 
gefallig herabhangenden Wimpeln versehen ist. Halb- 
versteckt im Grim winkt gleichsam die freundliche 
Wohnung den ermiideten Reisenden herbei, der stets 
sicher sein kann, dort gute Verpflegung zu finden. In 
solch einem Hause des Friedens sind auch die Zog- 
linge untergebracht, die namentlich in der Regenzeit 
von den ehrwiirdigen Vatern Unterricht im Lesen, 
Schreiben, etwas Rechnen und im Katechismus em- 
pfangen und an Reinlichkeit, Ordnung und Zucht 
gewohnt werden. So ungefahr ist die idyllische Schil- 
derung, die uns von den Kiaong’s gemacht wird**), 
eine Schilderung, die uns unwillkiirlich an die indischen 
Einsiedeleien dgrarna s oder dframamandala s erinnert, 
die zuweilen Weiler in irgend einem waldigen Orte 
waren, wo altere Arya’s, besonders Brahmanen mit 
Oder ohne ihre Ehehalften, ruhig ihre letzten Lebens- 
tage schliessen, indem sie sich auf fromme Werke 
verlegen und eine Anzahl von Knaben und Junglingen 
in dem Veda und der Weisheit der Vater unterrichten. 
Gastfreiheit gegen Fremde, gleichviel von welchem' 
Stande , Range oder Kaste , war eine der ersten 
Pflichten dieser friedfertigen Einsiedler. 

*) Der Hamsa, der dem Brahma heilige Vogel und das 
Sinnbild der Sonne; haufig kann man das Wort passend mit 
Phdnix iibersetzen. 

**) Bigandet II, 266. 
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Im Gegensatze zu den Kiaong’s in Barma sind 
die Kldster in Siam nicht sehr zahlreich aber viel 
grosser. 

Klausen als Wohnungen eines einzelnen Monches, 
kuti’s, werden haufig erwahnt. Die Grossenverhiilt- 
nisse derselben werden in dem Pratimoksha vorge- 
schrieben; 12 Spannen Sugata-Mass in der Lange und 
7 in der Breite. Selbst wenn hier die Spanne den 
gewohniichen Wert von 12 Zoll, ein Fuss, hat, ist die 
kuli weit genug fur eine Person. Von der „HauS" 
losigkeit” (48) eines Asketen, sei es, dass er in einer 
solchen Klause, oder in einem Kloster wohnt, bleibt 
nichts mehr iibrig als das Wort. 

Das Gebaude fiir die Kapitelversammlungen heisst 
im Pfili g'ewdhnlich uposathagdra , i. e. Haus der 
Sabbathleier. ■ Wan konnte es auch mit Kirche iiber- 
setzen, ebenso wie prdsJda, das wir schon als Name 
eines Gebaudes angetroffen haben, worm der Uposatha 
gefeiert wird. 

Ausser dem Vihara oder Tempel, den Wohnungen 
und Zellen der Monche und dem Uposatha- Haus 
gehoren zu dem Gebiete eines Klosters die Stupa’s 
oder Dagob s'*'*'*), wovon an passender Stelle mehr ge- 
sagt werden soil; ferner Garten, Weiher, Fahnen- 
stangen. heilige Bodhi-Baume, haufig auch Glocken. 

Uelior die Bildung von Kirch.spielen , jedes mit 
seinem cigenen Uposatha-Haus und anderen heiligen 
Gebauden, enthalten die kanonischen Bucher Angaben, 

•) Ein Commentar zum Pratimoksha setzt eine Spanne 
Sug.'ita-Ma-s gleich 4 Fuss 6 Zoll englisch. Die heutigen 
Singlialesen dehnen dieselbe auf 6 Fuss aus (siehe Dickson 
TOr. As. .Sol- 'V'III, 126). Dies ist lacherlich, da ein 
Gebaude von solchen Grossenverhaltnissen nicht iu/i, das 
cigentlich Hiitte bedeutet, genannt werden kann. 

Im .binghale'i'chcn Pocga. 

*■*' Im Pali: '/'up.! und Lf/i,2tuga/Mj , Skr. dJi'ititgurbha, 
eigtiitlich ..Rtliijuien-chrein.” Singhalesiscli wovon 

Dagob sum A'^er'ti-innieluiie ist. ’ 



die in mehr als einer Hinsicht wichtig sind.*) Wie 
beinahe alle Sitzungen und Verordnungen der Kirche, 
ist die Abgrenzung der Kirchspiele und die gemein- 
schaftliche Feier der Uposatha- Tage indirekt den 
Sechsen zu verdanken. Diese unverbesserlichen, ver- 
kehrten Geistlichen verkiindeten „zu jeder Zeit” das 
Pratimoksha-Formular ein jeder seiner eigenen Ge- 
meindeschar. Als man hiervon den Meister in Kennt- 
nis setzte, verbot derselbe, solches zu thun, doch er- 
laubte er den IMonchen „in voller Gemeinde an der 
Uposatha -Feierlichkeit teilzunehmen.” Aber was hat 
man unter einer vollen Gemeinde zu verstehen, einen 
einzelnen Ort oder das Land ? Die Geistlichen Iragten 
hieriiber bei dem Meister an; derselbe antvvortete: 
,,dass eine voile Gemeinde sich nicht weiter erstrecke, 
als liber einen Ort.” Nun verweilte in jenen Tagen 
bei Rajagriha der hochwiirdige Kappina**) derGrosse. 
Derselbe geriet (49) in Schwanken, ob er wohl zu dem 
Uposatha gehen und an der feierlichen Handlung 
des Sangha teilnehmen solle. Der Herr, der die 
geheimsten Gedanken Kappina's durchschaute, verliess 
sofort den Geierlei***) und erschien in einem Augen- 
blicke vor dem Weisen. Der Herr setzte sich auf 
den ihm angebotenen Sessel, nahm die ehrerbietige 
Begriissung des Hochwiirdigen entgegen und sprach 
also: „Bist du nicht in Schwanken geraten, Kappina, 


*) Mah^vagga 2, 5 — 9. Vergl Dtpavansa 14, 22 tt'g. 

**) In nordlichen Quellen auch Kapphina, Kashphina 
genannt. 

***) Es wird nicht hinzugefiigt, ob der Verfasser der 
Erzahlung damals die Reise mitmachte; es ist aber kein 
Grund anzunehmen, dass er nicht allwissend gewesen sei, 
wie es ja jeder Romanschreiber ist. Xach der Lehre der 
Jlahlyanisten im Saddharma-Pundarika, wohnt (^akyamuni 
eigentlich immer auf dem Geierlei, und ist es nur eine 
Sinnestauschung der Menschen, wenn sie ihn an anderen 
Stellen gesehen zu haben glauben. Ihr Cakyamuni ist der 
Muni in dem Menschen, wovon Manu 8, 91 spricht. 
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ob du wohl zu dem Uposatha gehen und an der 
feierlichen Handlung des Sangha teilnehmen solltest?” 
Nach einer bejahenden Antwort fuhr er fort: „Wenn 
ihr, Brahmanen, den Sabbath nicht in Ehren haltet, wer 
wird es denn thun?*) gehe, Brahmane, zur Uposatha- 
Feier, unterlass es durchaus nicht.” Kappina gelobte, 
dies zu thun, worauf der Herr ihn durch eine erbau- 
liche Rede erquickte und starkte, um darauf ebenso 
schnell, wie er gekommen war, wieder zu verschwinden 
und auf dem Geierlei zu erscheinen. Da entstand 
bei den Monchen dieser Gedanke: „Der Herr hat 
verordnet, dass eine voile Gemeinde sich fiber einen 
Ort ausstrecke, aber wie weit dehnt sich nun ein Ort 
aus?” Der Herr, um Belehrung gefragt, erklarte: 
„Ich erlaube euch, Monche, unter einander die Grenzen 
eines Gebietes (oder Kirchspiel, Mark, stmd) zu be- 
stimmen, und zwar auf diese Weise: zuerst muss man 
durch feste Merkmale die Grenzen angeben, durch 
Berge, Steine, Busche, Baume, Wege, Ameisenhaufen, 
Flfisse Oder Sumpfe. Nachdem die Grenzen bestimmt 
sind, muss ein Monch, der die notige Geschicklich- 
keit und Gewandtheit dazu besitzt, das Wort an die 
versammelten Geistlichen richten und den Antrag 
stellen, dass die Versammlung beschliessen moge, 
innerhalb der bestimmten Grenzen einen Sprengel zu 
stiften, bestimmt als Ort des Zusammemvohnens und 
der (50) Uposatha -Feier.” Alsbald machten die Sechs 
von der gegebenen Erlaubnis grossen Missbrauch: sie 
steckten viel zu grosse Kirchspiele ab, von vier, ffinf, 
ja sechs Yojana s an Ausdehnung. Die unvermeid- 
liche Folge hiervon war, dass einige Monche zur Ver- 
sammlung kamen, wenn man schon damit beschaftigt 
war, das Reglement vorzutragen, andere, wenn der 
Vortrag bereits zu Ende war. Als hieruber Klagen 

*) il.ui kann keine ausdriicklichere Anerkennung als 
diese vou dem geistliclien Vorrang, den der Buddha den 
Brahmanun einraunn, vcrlangen. 
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bei dem Herrn lautbar warden, bestimmte er, dass 
ein Kirchspiel keine grossere Ausdehnung als 3 Yo- 
jana’s haben diirfte. Die Sechs ruhten nocb immer 
nicht; sie stifteten ein Kirchspiel, dessen Grenzen sich 
uber einen Fluss erstreckten. Die Folgen blieben 
nicht aus. Es ereignete sich, dass wenn Monche zum 
Uposatha gingen, entweder sie selbst oder ihre Bettel- 
napfe und Gewander von dem Strome mitgefiihrt 
warden. Als der Meister die Klagen, die dariiber 
entstanden, gehort hatte, verbot er nun ausdriicklich, 
ein Kirchspiel anzulegen, dessen Grenzen uber einen 
Fluss hinausgingen. in dem Sinne allerdings, dass solches 
erlaubt sein solle, wenn sich dort eine stiindige Fahre 
Oder Briicke befande. Nun ereignete sich ein anderer 
Vorfall: Die Monche trugen das Pratimoksha in ihren 
Zellen oder ohne vorhergehende Bekanntmachung vor, 
so dass die fremden Monche nicht wussten, wo die 
Feier abgehalten wurde. Es wurde geklagt, und der 
Buddha verbot eine solche Praxis; er ordnete an, dass 
die vereinigten Geistlichen ein bestimmtes Gebaude, 
sei es ein Vihira oder einen Addhayoga oder einen 
Pris&da, oder ein steinernes Haus, oder eine Krypta 
zum Uposatha- Haus machen sollten, auf einen des- 
bezuglichen Antrag seitens eines der Briider, der die 
notige Geschicklichkeit als Redner aufzutreten hatte, 
und nach darauf folgender Zustimmung seitens des 
Kapitels. Da ereignete es sich, dass in einem Gebiete 
zwei Uposatha - Hauser bestimmt wurden, und die 
Folge war, dass sich die Geistlichen sowohl in dem 
einen als auch in dem anderen Gebaude versammelten. 
Als der Buddha hiervon Kenntnis erlangte, verbot er, 
dass in einem Gebiet zwei Uposatha -Hauser seien, 
und ordnete an, dass in einem solchenFalle einsausser 
Gebrauch gesetzt werden sollte, nach einem desbe- 
ziiglichen Antrage seitens eines geschickten Bruders 
und der darauf folgenden Zustimmung seitens des 
Kapitels. Da kam wieder ein anderer Vorfall vor: 
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In einem gewissen (51) Gebiete hatte man ein zu kleines 
•Lokal zum Uposatha-Haus gevvahlt. AIs nun eine 
sehr zahlreiche Schar von Geistlichen gekommen war, 
mussten einige beim Anhoren des Vortrages des 
Pr^timoksha auf ungeweihtem Boden sitzen. Unter 
solchen Umstanden glaubte man zweifeln zu konnen, 
ob man eigentlich von solchen Monchen sagen konnte, 
dass sie den Uposatha gefeiert hatten. Von diesem 
Vorfalle unterrichtet. erklarte der Meister, dass es gleich- 
giiltig sei, wo jemand sasse, wenn er nur den Vor- 
trag des Formulars von seinem Platze aus gut horen 
konnte. Indessen gab er dem Kapitel die Erlaubnis, 
einen V orhof bei dem Uposatha - Haus machen zu 
lassen, so gross, als es demselben gut schiene nach 
einem desbezuglichen Anlrag in gehoriger Form 
seitens eines geschickten Monches und der Zustimmung 
seitens der Versammlung. 

Zur Erganzung der Angaben in den heiligen Biichern, 
betreffs der Anlegung von Kirchspielen liefern die 
ceilonesischen Chroniken einige Beitrage, die wohl zu 
beachten sind, wenn man sie auch mit Vorsicht be- 
nutzen muss.*) Nachdem Konig Devanampriya Tishya, 
unter dem der Buddhismus auf der Insel eingefiihrt 
wurde. dem Mahendra, dem Apostel Ceilons, und 
den ihn begleitenden Geistlichen das Kloster Tishyarama 
geschenkt, und ihn gefragt hatte, ob die Lehre Buddha’s 
dadurch befcstigt ware, antwortete der hochwiirdige 
Mahendra: „Noch nicht; zum Zwecke der Sabbathfeier 
und anderer kirchlichen Festlichkeiten miissen noch 
nach des Herrn Gebot die Grenzen eines Kirchspiels 
festgestellt werden. Dann erst wird die Religion 
befestigt sein, dann erst wird der Vih^ra feststehen, 
das Kloster wohl befestigt sein.” Da erklarte der 
Furst dem Apostel, soviel Grund abtreten zu wollen, 
und bat selbst, dass sein Volk, welches mit ihm den 

*; Dip-iv-insa 14, 26 sg.. Italiivaiua p 108 fgg. 
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Glauben angenommen hatte, innerhalb eines solchen 
Gebietes wohnen solle. Die Geistlichkeit musste aber 
liber die Griindung eines Kirchspiels Beschluss fassen. 
S. Hochwiirden liberliessen es Sr. Majestat, die Grenzen 
zu bestimmen. Das geschah. Friih am Morgen be- 
gab sich der Konig, prachtig geschmiickt und in 
seiner Karosse sitzend, begleitet von seinen Ministern 
und Frauen, von Truppenabteilungen zu Fuss, zu 
Pferd, auf (52) Wagen und Elefanten und von einem 
zahlreichen Gefolge umgeben, nach dem Kloster, um 
den hochwurdigen Mahendra und die anderen Geist- 
lichen abzuholen. In ihrer Gesellschaft zog er darauf 
nach dem Ufer des Fliisses. Hier legte er die Hand 
an einen goldenen Ptiug, vor den die zvvei festlich 
geschmiickten Elefanten Mahapadma und Kunjara 
gespannt waren, und begann von dem Ufer als Aus- 
gangspunkt aus zu pfliigen. Es war ein prachtiges 
Schauspiel, den machtigen Herrscher, begleitet von den 
Monchen und seinem Heergefolge, die tiefe Furche 
durch den fruchtbaren Boden ziehen zu sehen. Bunt- 
bemalte Vasen und vielfarbige Fahnen, gelbes Sandel- 
pulver, goldene und silberne Stabe, blinkende Spiegel, 
Korbchen mit Slattern und Blumen, Triumphbogen 
mit Wimpeln, alles diente dazu, die Procession glan- 
zend zu machen, wahrend die Tone der Musik 
abwechselnd mit den Jubelrufen und Lobliedern der 
wimmelnden Volksmenge den Eindruck der Feier er- 
hohten. Unterdessen pfliigte der Konig weiter, bis 
er, um die Stadt herumziehend, wieder den Punkt an 
dem Flusse erreichte, von dem er ausgegangen war. 
Da erbebte die Erde; es war ein Wunder, dessen 
Bedeutung die zusammengestromte Menge nicht ver- 
kennen konnte, und freudig rief man sich dann 
auch gegenseitig zu; „Es soil ein Kloster in dem 
Kirchspiele sein.“ ’*') Nachdem die Grenzen derart be- 

*) Es war schon ein Kloster da, der Tishyarama- wie 
K f’ rp , Ruddhismus. 11, 5 
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stimmt waren , bat der Konig den hochwiirdigen 
Mahendra, sie zu befestigen und das Gebiet zu weihen, 
in dem der Vihara aufgerichtet werden sollte. Der 
Wunsch des Fiirsten wurde erfiillt. An einem be- 
stimmten Tage wurde eine Versammlung aller Geist- 
lichen abgehalten, in der Mahendra das Gebiet weihte, 
den Sprengel, in dem man zusammen wohnen sollte, 
festsetzte. 

Es ist nicht klar, weshalb der Konig in so feier- 
licher Weise selbst ein Gebiet abgrenzte, das schon 
so lange vorher als burgerliche Gemeinde bestimmte 
Grenzen gehabt haben muss. Vielleicht muss man 
es so auffassen, dass er bestimmte Grenzen anwies, 
innerhalb deren die Monche Erlaubnis batten, zu 
wohnen, Heiligtiimer zu errichten und vor dem Volke 
(53) zu predigen, und dass das so angewiesene Gebiet 
einfach die Stadt oder das Dorf mit den zugehorigen 
Grundstiicken war. Durch eine kirchliche Handlung 
wird ein solches Terrain zu einem Felde fur die 
Wirksamkeit d«r. Bruderschaft, zu einem Kirchspiele 
geweiht. In jedem Falle ist es geniigend ersichtlich, 
dass die Festsetzung von Landgemeinden oder Marken 
als Vorbild fiir die Stiftung von Sprengeln gedient 
hat. Schon das Wort simd geniigt, uns hiervon zu 
tiberzeugen.*] 

Die von einem Machthaber den Geistlichen ge- 
gebene Erlaubnis, irgendwo ein Kirchspiel einzu- 
richten, schliesst nicht in sich, dass ihnen zugleich Bau- 
platze abgetreten werden. Diese, sowie die darauf 
gestifteten Gebaude, wurden von den Eigentiimern, 

erzahlt. In einem folgenden Kapitel 19, 20 wird die Stiflung 
<le» Tishyarama einem anderen Tishya, der mehr als hundert 
Jahre spater lebte, zugeschrieben. Fa Hian beschreibt eine 
Schenkung in Travels p 161. 

*) jzW ist die Mark, der Borf- oder Gemeindegrund; 
das VV ort ist aus dem Sanskrit in das AItjavanesische und 
in das Balinesische iibergegangen. 
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in vielen Fallen den Ftirsten selbst, geschenkt;*) in 
anderen von besonderen Personen, welche in die 
Fussstapfen von Anathapindika und Viijakha zu treten 
vviinschten. Unter den frommen Gebern kamen selbst 
Monche und Nonnen vor.** ***) ) Wie es moglich ist, dass 
Leute, die ausser den acht notwendigen Dingen und 
einigen anderen unbedeutenden Gegenstanden, kein 
Eigentum besitzen diirfen, Kloster, Tern pel, Kirchen etc. 
bauen lassen, ist ein Ratsel, das wir nicht zu losen 
vermogen. Mtfn kann nicht behaupten, dass erst 
spater, in Zeiten der Verschlechterung, der Besitz von 
irdischen Giitern mit den Gelubden eines Asketen 
vereinbar gehalten wurde, denn die fraglichen Fiille 
von Freigebigkeit kommen in der hi. Schrift vor. 
Durch die Annahme, dass eine reiche Person nicht vor, 
sondern nach der Weihe zutn Monche oder zur Nonne 
seine oder ihre Habe zu Nutz und Frommen eines 
Klosters etc. hergibt, kann man der Schwierigkeit ent- 
gehen, aber sie nicht aus dem Wege raumen. 

Auf dem Boden der ceilonesischen Vihira’s steht 
nieistens ein kleiner heidnischer Tempel. Die zu dem- 
selben gehorigen Priester oder Tempeldiener, Kapuwa 
genannt, unterscheiden sich in ihrer Kleidung nicht 
von der gewohnlichen Bevolkerung. (54) Man sagt, 
dass ihre Anrufungen oder Gebete in Sanskrit abgefasst 
seien.* * Zuweilen trifft man einen Vihara und ein heid- 
nisches Heiligtum unter demselben Dache an, wie z. B. 
das Lankatilaka bei Kandy. Dass auf dem Festlande 
von Indian der Brahmanismus die herrschende Religion 
war, Gotzentempel bei den Vihara’s gleichsam in 


*) In der Hauptsache ist, was Fa Hian sagt, richtig; 
,,Seit Buddha’s Nirvana haben die Fursten nnd Edlen 
Vihara’s fiir die Geistlichkeit errichtet und sie ausgestattet 
mit Landereien, Garten, Hausern, Arbeitem und Ochsen 
um das Land zu bebauen.“ Travels of Tah Hian p 55. 

**) Mahavagga 3, 15, 13. 

***) Hardy E. M. 201. 
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ihrem Schatten standen, -wissen wir aus einem Be- 
richte von Hiuen Thsang.*) Nicht weit von ^r^vasti 
■war ein Vihara, in dessen Nahe gegen Osten ein 
heidnischer Tempel errichtet war. ,,Wenn die auf- 
gehende Sonne ihr Licht verbreitet, erreicht der 
Schatten des Tempels den Vihara nicht; doch wenn 
sie ihre letzten Strahlen beim Untergehen entsendet, 
bedeckt der Schatten des Vihara den Tempel“, sagt 
der Pilger. Audi sonst sind genug Bcweise von dem 
guten Einverstandnisse zwischen den verschiedenen 
Sekten bekannt, namentlich von Java und Kambodja 
in Hinterindien in fruher Zeit und in Bali noch heut- 
zutage. Besondere Beachtung verdient eine altjava- 
nesische konigliche Schenkungsurkunde aus dem Jahre 
782 ^"aka (S60 n. Chr.), die Bestimmungen iiber die 
Errichtung eines Buddhatempels und das damit ver- 
bundene jahrliche Fest, sowie iiber die fur ein Heilig- 
tum ^iva’s und der Durgil auszuscheidende Grund- 
stucke nebst Anweisung des Brahmanen, der letzteres 
Heiligtum einweihen soli, enthalt.'**) 

^Der Umfang und die Zahl der Insassen der 
Sangharfima’s ist begreiflicherweise immer sehr un- 
gleich gewesen. Es gab Hauser, in denen kaum 
zehn Briider Mohnten, wiihrcnd die grosseren geist- 
lichcn Stifter einige loco und mehr beherbergten. 
b nd so ist es noch heute. In Tibet gibt es Kloster, 
die einige icoo Jlonche btherbergen. Bei Lhassa 
ist ein seiches Institut, dessen Insassenzahl auf 160CO 
geschiitzt wird. Zur Zeit als Fa Hian Ceilon be- 
suchte, waren in einem dieser Stifter auf dem Abha- 
}agiri bei Anmadhapura 5C00 Geistliche, und in 
dem Mahdvil.iira (55) 3CC0, und in einem dritten, 
vermutlich bei Mahir.tale, ;oco.***) In dem neit 

*1 /;.r. dcs /;•/, B. ir, ^04. 

'*■ Vvi'laccn cn Mtt’Lj.i'ei Kon. AkaJeniie van AVeten- 
bcliai.jrtn X, >2 i a*" reck^'. 

A,.,; 151^ iSSlk'. Der Uelersetzer 



beriihmten, eigentlich aus einer Gruppe von Klostern 
bestehenden Kloster von Nalanda fand Hiuen Thsang 
insgesamt mehr als loooo Briider, in dem von Mri- 
gavana bei Benares 1500, v'ahrend die gesamte Be- 
legschaft der 12 Hauser von Mathura die Zahl von 
3000 nicht iiberschritt. Mittlerer Grosse waren die 
100 Kloster bei Kanauj mit einer Gesamtinsassenzahl 
von 10000. 

Die zuverlassigsten Berichte iiber den Zustand der 
Kloster im Anfange des Mittelalters haben wir den 
chinesischen Pilgern zu verdanken. Im 7. Jahrhundert 
verdiente unter alien Sahgharama's das von Nalanda 
die Krone. Die dort ansassigen Bruder waren alle 
Anhanger des Mahiiyana und in vollstandiger Ueber- 
einstimmung mit der Richtung dieser Schule mehr 
Klostergelehrte als diirftige Bettelmonche. Die ganze 
Einrichtung war derart, dass man eher von einer 
buddhistischen Universitat sprechen konnte, deren 
Internen mit den Fellows und Tutors der englischen 
Hochschulen und die Externen mit den Studenten zu 
vergleichen waren. Man studirte in Niilanda nicht 
nur die buddhistische heilige Schrift, sondern auch 
die heiligen Bucher der Brahmanen und weltliche 
Wissenschaften, wie Mathematik, Logik und Medicin. 
Der Upadhyaya oder Rektor (^ilabhadra, ein ehr- 
wiirdiger Greis von makellosem Lebenswandel , war 
der allergelehrteste; aber es gab noch viele andere 
Bruder, die als Gelehrte bedeutend waren; zehn unter 
ihnen, Hiuen Thsang mitgerechnet, waren im stande, 
50 religiose und wissenschaftliche Werke zu erklaren; 


bemerkt iiber den Mahavihara, dass da^ Gebaude ,.is en- 
closed by a wall forming a rectangle of 115 yards by 72. 
There is a gate and a small entrance lodge, about the 
middle of the wall, to which some steps lead. The angles 
of these steps are still in perfect preservation .... a few 
priests are still attached to the temple, but they seem poor 
and their establishments altogether paltry." 
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500 kannten griindlich 30 solcher Bucher und wohl 
1000 batten sich mit 20 Werken vertraut gemacht. 
100 Lehrstiihle warden taglich von Lehrern der ver- 
schiedenen Facher eingenommen , und wissbegierige 
Schuler folgten eifrig ihrem Unterrichte. 

(56) Die Geistlichen von Nalanda zeichneten sich 
nicht nur durch ihre Gelehrsamkeit aus, sie waren 
auch tugendsam. Unter ihnen walteten strenge Sitten 
ob, so dass wahrend der 700 Jahre, die das Kloster 
bestanden hatte, niemand in irgend etwas die Regeln 
der Disciplin iibertreten hatte. Der Konig gab stets 
Beweise seiner Achtung und Ehrerbietung und hatte 
den Ertrag von 100 Stadten fiir den Unterhalt der 
Geistlichen bestimmt. Regelmassig brachten 200 Fa- 
milien in jeder Stadt’’) taglich etliche Centner Reis, 
Butter und Milch. Demzufolge brauchten die 
Studenten nicht niehr zu betteln, sie erhielten ohne 
Miihe die vier durchaus ndtigen Dinge: Kleidung, 
Nahrung, ein Lager und Arzneien. Der Freigebigkeit 
des Konigs batten sie in erster Linie ihre Fortschritte, 
das Studium und ihren glanzenden Erfolg zu ver- 
danken.**”') 

Im allgemeinen batten die irgendwo ansassigen 
Geistlichen (^irastica’s) ein sorgenfreies Leben. „In 
reichlicher \Veise“, so bezeugt Fa Hianf), „versieht 
man sie mit Zimmern, Kleidern, Nahrung, Trank und 
Kieidungsstiicken, So ist es uberall. Ihrerseits be- 
schaftigen sich die Geistlichen mit Werken der Barm- 
lierzigkeit, dem Aufsagen der heiligen Schrift und mit 


*■) D.1S ist entweder unrichtig libersetzt odcr Ueber- 
treibung. 

) \\ cder Butter noch !MiIch darf der wahre Cakya- 
“^wnn L'cnie'-en. Dock bei der ganzen Beschreibung diirfen 
Air nicht \crgesAen. dass die Mahayanisten kaum noch als 
•Vskcten zu bctrachtcn ^ind. 

***) B. T. i;t, ni. 45. 
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frommer Meditation. Wenn ein fremder Geistlicher 
zu ihnen kommt, gehen die Senioren ihm entgegen, um 
ihn zu empfangen, und geleiten ihn nach innen, in- 
dem sie ihm sein Kleid und Bettelnapf tragen. Dar- 
auf bieten sie ihm Wasser an, um die Fiissezu waschen, 
und machen ein Mahl ausser der gewohnlichen Zeit 
fiir ihn zurecht. Wenn der Cast ein wenig ausgeruht 
ist, fragen sie ihn nach seiner Anciennitat, um ihm 
nach derselben ein Zimmer mit dem Notigen anzu- 
weisen, alles in (Jebereinstimmung mit den Vor- 
schriften des Gesetzes.'' Die hier gemeinten Vor- 
schriften sind diejenigen, welche der Buddha betreffs 
des Empfanges von Monchen , die von anders- 
woher kommen, gegeben hat. Wie sich die An- 
sassigen beim Empfange von Gasten zu betragen und 
welche Regeln dieselben ihrerseits (57) zu beobachten 
haben, ist bis in das geringfugigste Detail von dem 
Meister festgesetzt worden.*) 

An der Spitze eines geistlichen Stiftes steht ein 
Abt, Oder besser gesagt, ein Direktor, Up^dhyaya 
Oder Nayaka, auch Mahanayaka d. h. Hauptleiter. 
Beide Ausdrucke waren und sind zum Teile noch 
gleich liblich auf Ceilon und auf dem Festlande von 
Indien. Die ehrenvolle Stelle, die der Direktor ein- 
nimmt, hat er entweder dem Vertrauen seiner Mit- 

*) Cullavagga 8, 2 und i ; u. a, wird vorgeschrieben, 
wie der Ankdmmling seine Fusse waschen muss, und zwar 
so, dass er mit der einen Hand das Wasser ausgiesst und 
mit der anderen die Fiisse wiischt; wie er die Sandalen 
Oder Schuhe putzen muss; er muss fragen, ob das Zimmer, 
das er bekommen soil, besetzt ist oder nicbt; fragen, wo 
er ohne Anstand gehen darf und wo nicht; welche Fa- 
milien zur K-irche gehoren; wo das .staalszimmer ist, wo 
das Pissoir; wo er Trinkwasser und Nahrung bekommen 
kann; wie spat man auszugehen und wie spat nach Haase 
zu kommen pflegt, und andere vortreffliche Lehren, wie 
man sie einem jungen Menschen gibt, der auswarts wohnen 
soil, aber von denen es liicherlich ware, zu behaupten, dass 
nur ein Prophet sie hatte olfenbaren kdnnen. 
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briider, oder, wie es jetzt gewohnlich in Barma der 
Fall ist, dem Stifter des Klosters oder dem Herrn 
der Collation *) zu verdanken. Als Unterdirektor 
wurde nach Hiuen Thsang eine schriftkundige Person 
gewahlt, die mit der Verwaltung der Angelegen- 
heiten des Klosters beauftragt und deshalb von den 
Monchspflichten entbunden war. Er scheint identisch 
zu sein mit dem karmacdrya, auch einfach dcdrya ge- 
nannt, der als Sprecher bei der Monchsweihe auftritt. 
Er ist der Redner und zugleich der Ceremonien- 
meister, welches letzteres eine wortliche Uebersetzung 
von karmacdrya ist.**) 

Eine geregelte Rangordnung ausser derjenigen, 
welche von der Anciennitat und dem Masse der 
Kenntnisse abhangt, bestand in den indischen Klostern 
ebensowenig, wie jetzt auf Ceilon. Um Unterdirektor 
zu werden, musste man eine der grossen Abteilungen 
der hi. Schrift auslegen konnen; jemand, der in zwei 
Abteilungen erfahren war, bekam die Besoldung (?) 
^nesOberen; die Kenntnis von 3, 4, 5, 6 Abteilungen 
verlieh nach einander den Anspruch (58) auf das 
Halten von gewohnlichen Dienstboten, Bedienung durch 
„Reine“***), Fahren in einem von Elephanten ge- 
zogenen Wagen, und endlich auf ein zahlreiches Ge- 
folge. Dies alles steht im offenen Widerspruche mit 
Buchstabe und Geist der Disciplin. 

Die Dienstboten, die Arbeiter und das iibrige 
Personal, welches zu frommen Stiftern gehorte, war 

*) Bigandet II, 266. 

*•) Stan. Julien sagt, dass der Xitel des Unterdirektors 
im Sanskrit karmadana ist, {Vby, des Pel. B. I, 143; II, 
78^; soldi ein Wort ist uns nicht bekannt geworden. 

***) Stan. Julien T'oy. II, 78 erklart „Reine“ mit Brak- 
manen; das ist unzulassig, erstens well der indische Sprach- 
gebrauoh nicht ausschliesslich Brahmanen „rein“ nennt; 
zweiten- wcil Brahmanen nicht dienen diirfen; sie dienen 
nicht cinmal dem Konige, ohne ihren Rang zu verlieren, 
geschweige denn einem Monche. 
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zuweilen sehr zahlreich. In einer Inschrift zu Ma- 
hintale auf Ceilon werden mehr als lOO zu dem 
Heiligtum gehorende Personen besonders aufgefiihrt, 
darunter ein Sekretar, Kassirer, Doktor, Chirurg, 
Farber, 12 Koche, 12 Dachdecker, lo Zimmerleute, 
6 Fuhrleute, 2 Gartner (die monatlich 200 Lotus- 
blumen zu liefern batten) und 24 Dienstboten. *) 
Durchaus nicht alle Monche 'wohnten in Klostern; 
selbst wahrend der Bltitezeit dieser Einrichtungen, 
soweit Vorderindien und Ceilon in Betracht kommen, 
gab es nach dem Zeugnisse des Hiuen Thsang viel- 
leicht ebensoviel Monche, die ausserhalb des Klosters 
lebten, als in demselben. Die alleinlebenden Geist- 
lichen waren teils Eremiten Oder Einsiedler , teils 
Dorfgeistliche. 


3) Nahrung und Arznei. 

Art. 39, Tit. 5 des kanonischen Grundgesetzes 
der ^^kya’s sagt; „Wenn ein Geistlicher, ohne krank 
zu sein, fiir sich selbst verlangt und geniesst Lecke- 
reien, als da sind: Ghee, Butter, Oel, Honig, Zucker, 
Fisch, Fleisch, Milch und Molken, so ist das eine 
Svinde, die gesiihnt werden muss (durch die Beichte).“ 
Wie lasst sich hiermit vereinigen, dass der Buddha, 
wie wir gesehen haben**), den Antrag Devadatta’s, 
die Enthaltung von animalischer (59) Nahrung zum 
Gesetz fiir die Monche zu erheben , zuriickweist? 
Der Genuss von Fisch und Fleisch wird von dem 
Meister gestattet; zwar wird an die Erlaubnis eine 
unverstandliche Bedingung gekniipft, aber in dieser Be- 
dingung wird der Fall von Krankheit nicht beriihrt. 

Die Ursache dieses Widerspruches ist nicht schwer 


*) Hardy E. M. 310. 

**) I. Band 236 fg. 
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aufzufinden. Erstens charakterisirt sich der Sangha 
eben dadurch, dass er unter dem Scheine eines Sy- 
stems in den scholastischsten Foimen thatsachlich der 
Systemlosigkeit huldigt und sie als den Gipfel der 
Weisheit betrachtet; zweitens gibt uns die dogma- 
tische pseudo - historische Erklarung des angezogenen 
Artikels des Reglements*) noch einen anderen Schliissel 
an die Hand. Es wird dort erzahlt, dass die uner- 
miidlichen Sechs einstmals Leckereien fiir sich er- 
baten und genossen. Das Publikum war daruber 
sehr entriistet und konnte gar nicht begreifen, wie 
die <^&kya-S6hne, wie Asketen so etwas thun konnten. 
Als die mehr gesitteten unter denBriidern die Menschen 
so klagen horten, erzahlten sie den Vorfall dem Herrn, 
der als getreues Echo der offentlichen Meinuhg liber 
das Vorgefallene seine hochste Unzufriedenheit aus- 
sprach und darauf genannten Artikel erliess. Nun 
geht aus allerlei Anzeichen hervor, dass die Inder 
imVerlaufe derZeit, je langer um so mehr, etwas Ver- 
dienstliches darin gesehen haben, die ziemlich strengen 
Speisevorschriften der Brahmanen zu befolgen, selbst 
wenn sie zu einer Kaste gehorten, fiir welche diese 
Speisegesetze durchaus nicht bestimmt waren. Ja sie 
sind selbst so weit gekommen, dass sie diese Bestim- 
mungen nicht streng genug fanden und den Vorzug 
denjenigcn \ orschrilten gaben, die ausschliesslich fiir 
Eremiten oder andere Asketen bestimmt waren. Der 
Brahmane darf allerdings Fleisch und Fisch ge- 
niessen, abgesehen von ausdriicklich festgesetzten Aus- 
nahmen* ); der Asket dagegen hat sich des Fleischts 
und Honigs giinzhch zu enthalten.***) Das Prati- 


) .Suttavibhanga, Part. II, p 87 (m Prof. 01 denberg’» 
Ausgabe). 

I 'h-iut-'nia 17, 27—38; Apastamba I, 5, 17, 29 ffg. 

*'l Minii h, 13: rergl. Apastamba IX, 9, 22, 2; eine 
emzige Au-nahniL /ugefissen Gaut.rma 3, 31. 



moksha verbietet gleichfalls den Genuss von Fleisch 
und Honig, woraus man schliessen kann, dass zur 
Zeit der Redaktion dieses Reglements Asketen, die 
nicht hinter der Mode zuriickbleiben , und als Arya’s 
betrachtet werden wollten, (6o) dem Genusse genannter 
Speisen entsagen mussten; sonst wiirden die Menschen 
dariiber ein Gerede gemacht haben. Diese Enthal- 
tung von Milch stempelt den C^4kya-Sohn zu einem 
strengeren Asketen, als der brahmanische ist.*) 

Die Inder selbst geben zu, dass der sparliche Ge- 
nuss von Fleischspeisen oder auch die vollstandige 
Enthaltung von denselben erst im eisernen Zeitalter 
Oder, wie die Buddhisten sich ausdriicken wurden, nach 
dem Nirvana des Buddha in Schwang gekommen ist. 
In den alien Gedichten und Gesetzbiichern kommen 
eine Anzahl von Erzahlungen oder Legenden von 
Heiligen vor, die nicht nur allerlei Fleisch assen, 
sondern auch selbst Tiere schlachteten.**) Die noch 
altere vedische Epoche, in welcher Tieropfer zum 
Cultus gehorten , kann fiiglich ganz ausser Be- 
tracht gelassen werden. Es ist daher durchaus nicht 
zu verwundern, dass der Buddha Schweinefleisch ass 
und ipio facto zeigte, dass er selbst kein Buddhist sei: 
diese Mahlzeit fand statt vor dem Nirvkna, vor dem 
Anfange des Weltzeitalters, in dem wir leben, in den 
Tagen, als der Seher Agastya das Meer austrank, 
Hercules bei Admetus als Cast iibermassig gierig 
ass, Lykaon dem Jupiter Menschenfleisch vorsetzte, 
kurzum im Jahre o. 

Thatsachlich haben sich die (Jakva - Sohne hin- 
sichtlich animalischer Nahrung dem Landesgebrauch 

*) TJnter Askese (tapas) versteht der Brahmane: keusch 
zu leben, die Wahrheit zn reden, dreimal taglich zu baden, 
das Tragen von nassen Kleidern, auf dem Boden zu schlafen 
und Fasten, Gautama 19, t5. 

**) Besonders naerkwiirdig ist die Berufung auf den Seber 
Ag.xsti (der Stern Canopus) in ilanu 5, 22. 
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anbequemt, obschon sie mitleidig von Natur sind. 
In dem frommen Barma essen die Monche Fleisch, 
doch entschuldigen sie sich mit der Behauptung, dass 
die Sunde des Totens von Tieren nicht sie selbst, 
sondern die Schlachter treffe; dass es ihre Pflicht ist, 
diese Schlachter von der siindhaften Handlung abzu- 
halten, sagen sie nicht dabei.*) Auf Ceilon klagen 
die Laien dariiber, dass die Geistlichen so strenge 
im Verschmahen von Fleisch und (6i) Curry, sowie von 
Gemiisen seien.*’’) Auf Bali unterscheiden sich die 
Buddhisten von den (^ivaiten unter anderem dadurch, 
dass sie allerlei Speisen geniessen, wahrend die letzteren 
sich mehr oder minder an die indischen Gewohnheiten 
halten. Es ist aller Grund vorhanden, zu vermuten, 
dass die strenge Bestimmung des Reglements der 
Zucht aus dem Streben hervorging, der starken Con- 
currenz’** *•*) ) mit den verabscheuten und gefiirchteten 
Jaina’s ein Paroli zu bieten. Denn diese treiben, wie 


*) Bigandet II, 294. Eine andere Theorie hbrten wir 
ans dem Munde zweier ziemlich gebildeter Barmanen, die 
cinige Zeit in Europa zugebracht batten Auf die Frage, 
wie ihre Landsleute im allgemeinen iiber den Genuss ani- 
malischer Nahrung dachten, lantete die Antwort: tVir diirfen 
allerdings Fleisch und Fisch essen, wenn wir uns nur stets 
vor Augen halten, wie sundhaft es ist, dies zu thun. Es 
muss hinzugefiigt wcrden, dass diese Barmanen Laien und 
daher nicht verpllichtct waren, die Speisegesetze der Geist- 
lichen 2u halten. 

•♦) Hardy E. M. 92. 

*•*) Die Concurrenz war besonders heftig zu Vaicali 
und es wird wohl kein Zufall sein, dass der Name dieser 
•Stadt jedesraal in den Vordergrund tritt, wenn von Zwistig- 
keiten unter den Briidern oder mit Ketzern (natiirlich nicht 
Biahnianen) iiber das Bewahren von Salz, das Essen ausser 
der Zeit, den Genuss von Molken und dergleichen Punkte 
n^ketischen Lebens die Rede ist, (Anmerkung des Ueber- 
setzcrs: In der Nahe von Vaicali wohnten die Jnatika’s, zu 
welchcn Clan Mahaciia gchorte; ebendnrt lag auch Koti- 
ggama, das Ivundagrama der Jaina’s, Zeitschr. der Deutsc'h. 
Morgenland, Ge-ellschaft 34 p, 187. 
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man weiss, die Beschiitzung lebender Wesen bis zum Un- 
sinn. Wenn einer dieser lastigen Rivalen den (^"^kya- 
Sohnen den Vorwurf machte, dass in dem Weihge- 
liibde des jungen Monches Fisch, Fleisch, Butter etc. 
mit dem allzugelinden Ausdrucke „Ueberfluss“ belegt 
wiirde, dann konnte der Kritiker auf die Vorschrift 
des Pratimoksha verwiesen werden. Von diesem Panzer 
der makellosesten Asketentugend mussten die giftigen 
Pfeile aller Angreifer abprallen. Augenscheinlich in 
sich selbst begriindet, ausser irgend welcher Ver- 
bindung mit dem Reglement der Zucht Oder mit dem 
bei der Weihe abgelegten Geliibde oder mit der Be- 
schlussfassung betretfs der Forderungen Devadatta's 
steht das Verbot, dass die Monche kein Menschen- 
fleisch essen diirfen. Diese Vorschrift hat noch den 
Vorzug, uberraschend neu zu scheinen. Aus der Ge- 
schichte, die zur Rechtfertigung dieseS Gebotes er- 
sonnen wurde, geht aufs deutlichste auch fiir den- 
jenigen , der es ftiiher nicht wusste , hervor , dass 
Menschenfleisch durchaus kein tiiglicher Leckerbissen 
der Inder war, und dass es nnr ein einziges Mai 
einem kranken Monche ohne dessen Schuld auf die 
unmoglichste Weise als Arznei eingegeben worden 
war. Die Geschichte *) ist so gelungen und eigen- 
tiimlich, dass es schade ware, sie mit Stillschweigen 
zu ubergehen. 

Einstmals, als der Herr sich zu Benares befand, 
lebte dort ein fromraes Ehepaar, Suppiyo und Sup- 
piyd, demiitige Diener der Kirche, die (62) sich durch 
Freigebigkeit und gute Werke auszeichneten. Als 
einmal Suppiyfi nach dem Kloster gegangen war, um, 
von Zelle zu Zelle gehend, zu erkunden, ob kranke 
Briider da waren, und ob sie einigen derselben mit 
Leckerbissen und Arzneien dienen konnte, traf es 
sich, dass einer der Monche ein Abfuhrmittel einge- 


) Mafc.rvagg.! 6, 2 j. 
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nominGn hattG. Derselbe sagte zu ihr . „Sch\vester * ), 
ich habe ein Abfuhrmittel eingenommen, und nun 
babe ich ein Mittel notig, urn die zu starke Wirkung 
desselben zu heminen." „„Gut, ehrwurdiger Herr, 
es soli euch besorgt werden.““ Nach diesen Worten 
ging die fromme Frau nach Hause und sandte so- 
fort einen ihrer Bedienten aus, um zu sehen, ob 
irgendwo Fleisch zu bekommen ware. Der Mann 
lief ganz Benares ab, aber fand keine Gelegenheit 
Fleisch zu bekommen. Er kehrte unverrichteter Dinge 
nach Hause zuriick und sagte: ,,Gnadige Frau, es 
ist nirgends Fleisch zu bekommen, es darf heute nicht 
geschlachtet werden.“**) Da dachte die barmherzige 
Suppiyl fiir sich: Wenn der kranke Bruder kein Mittel 
bekommt, um die allzustarke Wirkung des Abfiihr- 
raittels zu hemmen, wird er noch schlimmer vverden, 
ja vielleicht sterben, und es wurde doch nicht schon 
von mir sein, etwas, was ich gelobt habe, nicht zu 
besorgen. Sie fasste dann einen klugen Ent^chluss, 
ergriff ein Messer, schnitt ein Stuck Fleisch aus ihrem 
Schenkel und gab es ihrer Dienerin mit den Worten: 
.,Sieh, du musst dieses Fleisch nach dem Kloster X 
bringen und einem kranken Monche, den du dort 
finden wirst, geben; wenn jemand nach mir fragt, so 
sage , ich «ei unwohl.“ Bei diesen Worten hielt 
sie ihren Schenkel mit dem Kleide bedeckt, ging 
in ihre Kammer und legte sich auf ein Bett nieder. 
Unterdessen kam Suppiyo nach Hause, und als er 
seine Frau nicht sah, fragte er eine Magd: „Wo ist 
Suppiya?“ „„Sie liegt im inneren Gemache zu Bette, 
Herr,““ war die Antwort. Sofort begab sich Suppiyo 

*) Mit „Schwestei“ reden die Monche jede Frau an. 

•*) In einem der Edicte von Acoka und zwar in mehr 
.rb ciner Recension wird bestimmt, an weichen Tagen kein 
Fisch getotet und gekauft werden darf, und an weichen 
Tagen keinc anderen Tiere getotet werden diirfen; Cun- 
ningham Corp. Inscr, T. XXI. 
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nach dem Gemache und sagte zu seiner Frau: „War- 
um liegst du zu Bette?“ — „„Ich bin nicht wohl.““ 

— „Was fehlt dir?“ — Da erzahlte sie ihrem Ehe- 
gatten, was (63) sich zugetragen hatte. Fine selige 
Verziickung ergrifF Suppiyo, als er die riihrende Ge- 
schichte horte. „Wie seltsam, wie bewunderungs- 
wiirdig", rief er aus, „was fiir einen uniibertrefflichen 
Glauben muss SuppiyS. besitzen, dass sie ihr eigenes 
Fleisch so zum Opfer bringt! Was gibt es, das so 
jemand nicht aufopfern wurde?“ Erfreut begab er 
sich zu dem Herrn, und nachdem er denselben ge- 
griisst und in gemessener Entfernung von ihm Platz 
genommen hatte, lud er ihn mit der Congregation 
der Mdnche auf den folgenden Tag zum Essen ein. 
Die Einladung wurde angenommen, und Suppiyo eilte 
nach Austausch der gewohnlichen Anstandsformen 
wieder nach Hause. Anderen Tages Hess er am 
friihen Morgen die kostlichsten Speisen bereiten und 
Hess dann dem Meister mitteilen, dass die Mahlzeit 
bereitet sei. Als der Tath^gata, am Hause des Suppiyo 
angekommen, mit seinen Schiilern Platz genommen 
hatte, kam der Gastgeber, um ihn zu bewillkommenen; 
aber die Frau des Hauses erschjen nicht. Dies ver- 
anlasste den Buddha zu fragen: „Wo ist Suppiy&?“ 

— „„Sie ist unwohl, Herr,““ war die Antwort. — 
„Lass sie hierhin kommen.“ — „„Sie kann nicht, 
Herr.““ — „Lass sie dann hierhin tragen“, sagte 
der Meister. Der Gastgeber Hess nun, um dem aus- 
gesprochenen Wunsche des Buddha zu geniigen, seine 
Frau holen. Kaum war sie in das Zimmer gebracht 
und hatte den Anblick des Herrn genossen, so war 
die klaffende Wunde mit Haut und Haar geheilt. 
Die Eheleute konnten keine geniigend starken Worte 
finden, um ihre \’erwunderung iiber die Zaubermacht 
des Tathigata auszudriicken. In freudiger Entziickung 
bediente sie eigenhandig die Congregation, deren 
Haupt der Buddha ist, und setzte sich erst, nach- 
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dem die Mahizeit voruber war, bescheiden in einiger 
Entfernung nieder. Nachdem der Buddha den Wirt 
und die Wirtin mit einer passenden Ansprache erfreut 
hatte, erhob er sich von seinem Sitze und ging weg. 
Durch diesen Vorfall wurde der Meister veranlasst, 
die Monche zu einer Versammlung zu berufen und 
zu fragen; „Wer von euch, Monche, hat von der 
frommen SuppiyS. Fleisch ver!angt?“ Der bewusste 
kranke Monch sagte: „„Ich, Herr.““ „Hast du das 
dir gebrachte Fleisch gegessen, Monch? “ fragte der 
Meister weiter. „„Jawohl, Herr,““ war die Antwort. 
„Hast du wohl darauf geachtet, was es war?" „„Das 
habe ich nicht, Herr.““ Da schalt (64) ihn der TathS.- 
^ata und sagte: „Wie kannst du doch, Thor, der 
du bist, so unachtsam Fleisch essen? Du hast 
Menschenfleisch gegessen, Thor. So ctwas ist nicht 
geeignet, die Feinde des Glaubens giinstig fiir den- 
selben zu stimm.en, Thor.“ Nachdem er dem Monche 
diesen Tadel erteilt hatte, richlete er das Wort an 
die Versarhmlung und sagte: „Es gibt so glaubige 
und fromme Menschen, Monche, die selbst ihr 
eigenes Fleisch als Opfer anbieten. Ihr diirft kein 
Menschenfleisch essen,- Monche. Wer das thut, macht 
sich einer groben Uebertretung schuldig. Ihr diirft 
auch nichts essen, ohne wohl darauf zu achten, was 
es ist, Monche. Wer das thut, macht sich einer 
Uebertretung schuldig." 

Diejenigen, die an die historische Unfehlbarkeit 
der kanonischen Schriften glauben, werden in dieser 
Erzahlung nichts anderes sehen, als einen ziemlich 
iiberflussigen Beweis dafiir, dass die Monche ebenso- 
wenig wie ihre Landsleute und Zeitgenossen mit ihrem 
M issen und Willen sich des Essens von Menschen- 
ilei^ch schuldig machten. Ferner ist der Tadel, der 
jeniand erteilt crurde, well er unwissend gesiindigt 
hatte, im W'iderspruche mit der Beschlussfassung in 
Sachen der Forderung des Devadatta: ,, Fleisch ist 
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erlaubt ungesehen, ungehort, unvermutet." *) Der 
Mann hatte nicht die geringste Vermutung, dass er 
Menschenfleisch ass, und wenn er auch die Vermutung 
hatte, so entbehrte er der notigen Erfahrung, um es 
als solches zu erkennen.**) Unmittelbar an das mit- 
geteilte Stiick schliesst sich eine Reihe von anderen 
Erzahlungen an, welche erklaren sollen, weshalb Geist- 
liche kein Fleisch von Elefanten, Pferden, Hunden, 
Schlangen, Lowen, Tigern, Panthern, Baren und 
Hyanen essen diirfen. Sie lauten , kurz erzahit, 
folgendermassen : 

Einstmals in den Tagen des Buddha starben die 
Elefanten ’ des Konigs. (65) Die iMenschcn assen 
deren Fleisch, da gerade eine Hungersnot in dem 
Lande herrschte und gaben auch den Monchen davon, 
als diese ihren Rundgang machten, um die tagliche 
Nahrung zu erbetteln. Die Menschen (es wird nicht 
gesagt, ob es dieselben waren, tvie die Geber der 
Almosen), waren sehr entriistet und konnten nicht 
begreifen, dass Asketen, wie die ((lilkya-Sdhne , Ele- 
fantenfleisch essen konnten. Elefanten waren ja 
doch konigliches Eigentum. Es konnte daher nicht 
ausbleiben, dass der Fiirst, wenn er crfuhr, dass man 


*) Siehe i. Band p 237. 

**) Konig Milinda raacht an einer Stelle (Mil. P. 158) 
den hochwurdigen Nagasena anf zwei Aeusserungen des 
Herrn aufmerksam, die schnurstracks mit einander im Wider- 
sptuche stehen; die eine ist; „Unwissend siindigt man 
nicht", die andere: ..AVer unwissend ein lebendei. Wesen 
tdtet, begeht eine grosse Siinde". Der Kirchenvater raumt 
in seiner gewbhnlichen rabniistischcn AVeise dadurch den 
Widerspruch aus dem AVege, dass er sagt: ,,Es ist ein 
Unterschied zu machen, Konig; man kann siindigen ohne 
Absicht und man kann siindigen nicht ohne Absicht; von 
der Shnde ohne Absicht, o Konig, hat der Herr gesagt: 
Unwissend siindigt man nicht." Der Hindu muss, wenn 
ei unwissend verbotene Speisen genossen hat, dnrch strenges 
Fasten Busse thun, damit er lerne vorsichtig zu sein. 
Mann 5, 20. 

korn. Bnddhismus. II. h 
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das Fleisch seiner toten. Elephanten gegessen hatte, 
sehr missvergniigt werden wiirde. Man teilte die 
Sache dem Meister mit, der darauf erklarte: „Ele- 
fantenfleisch darf nicht gegessen werden, Monche; 
wer es thut, macht sich einer Uebertretung schuldig.“ 

Zu dieser Zeit starben Pferde des Konigs. Es 
folgt dann wortlich dieselbe Erzahlung. 

Einstmals, als eine Hungersnot herrschte, assen 
die Menschen Hundefleisch und gaben davon den 
Monchen mit. Die Leute entsetzten sich dariiber und 
konnten gar nicht begreifen, dass die ^akya-Sohne, 
dass Asketen so widerliche Nahrung wie Hundefleisch 
geniessen konnten. Die Angelegenheit wurde vor den 
Herrn gebracht; er stimmt mit der oflfentlichen Mei- 
nung uberein und verbietet den Monchen, Hunde- 
fleisch zu essen. 

Um dieselbe Zeit und unter denselben Umstanden 
wurde Schlangenfleisch gegessen und als Almosen dar- 
geboten. Das Publikum unterliess nicht, seinen Wider- 
willen zu erkennen zu geben. Es kam jedoch noch 
etwas hinzu. Supassa*), der Konig der Ndga's, be- 
gab sich zu dem Herrn und bat ihn auf die ehr- 
erbietigste Weise, dass er geruhen mochte, den Genuss 
von Schlangenfleisch zu verbieten, da unter den Ndga’s 
viele unglaubig, ja dem Glauben entschieden feindlich 
gesinnt waren; diese konnten einmal den Geistlichen, 
die nicht auf ihrer Hut waren**), ein Leid thun. 
Nachdem der Fiirst der Schlangen seine Bitte vor- 
getragen und von dem Herrn durch eine Ansprache 
erfreut worden war, entfernte er sich (66) unter den 
Beweisen der tiefsten Ehrfurcht. Dieser Vorfall ver- 
anlasste den Meister, die Monche zusammenzurufen 


*1 Die Sanskritforin ist vermutlich Supacya, scharf 

selieiu!. 

**i Die duiiteln tVolken sind die Feinde des Sonnen- 
Iichtes; Jocli giebt aucli hclle, weisse AVoIken, 
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und ihnen zu verbieten, Schlangenfleisch*) zu ge- 
niessen. 

In diesen Tagen wurde von einigen Jagern ein 
Lowe getotet. Sie assen das Fleisch und gaben da- 
von den Geistlichen mit. AIs dieselben nun nach 
Genuss dieses Fleisches in einem Walde wandelten, 
witterten die Lowen das gegessene Lowenfleisch und 
gingen auf sie los. Man meldete die Sache dem 
Herrn, der auf das^Vorgefallene bin verordnete, dass 
die Monche kein Lowenfleisch essen diirften. Dann 
folgt schliesslich mulalis mutandis dasselbe beziiglich 
der Tiger, Panther, Baren und Hyanen. 

In den Gesetzbiichern der Inder gilt als allge- 
meine Regel, dass Tiere, die zu der Klasse der fiinf- 
zehigen gehoren, nicht zu geniessen sind, abgesehen 
von bestimmten Ausnahmen.**) Nun giebt es eine 
scholastische Regel der Interpretation von Gesetzen, 
welche Patanjali, derselbe, den wir schon als Ver- 
fasser eines Compendiums des Yoga kennen gelernt 
haben, in seinem ausfiihrlichen Commentar zu P^nini 
behandelt.***) Er driickt sich dort folgendermassen 
aus: „Aus der Bestimmung dessen, was gegessen 
werden darf, erkennt man, was als nicht zu geniessen 


Man konnte sagen, class Fleisch von Elefanten, 
Pferden, Schlangen u. s, w. unter der allgemeinen Bezeich- 
nung ,, Fleisch" einbegriffen sei, und dass daher das Fleisch- 
verbot im allgemeinen auch das Verbot von Elcfanten- 
fleisch etc. in sich schloss. Aber die Regeln des gewohn- 
lichen Menschenverstandes hnden keine Anwendung auf 
die hohere Philosophic, buddhistische oder dcrgleichen. 

Fiinf sind aiisgenommen in Yajhavalkya I, 177, nam- 
lich Hasen, Schildkroten, Leguanen, Igel und Stachel- 
schweine. Sechs in Manu 5, 18 und Gautama 17, 27, nam- 
lich die genannten und das Nashorn; dieselben mit Hin- 
zufiigung eines noch unbekannten Tieres Apastamba i, 5 » 

17, 37. 

***) Einleitung Fol, 10 a. Ausgabe von Benares. 

6 * 
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verboten ist; z. B. wenn gesagt wird, „funf Arten''') 
sind nicht zu essen“, dann erkennt man, dass andere 
Arten gegessen werden diirfen. Umgekehrt wird 
dutch das Verbot einer besonderen Art, als ungeniess- 
bar, bestimmt, was gegessen werden darf; z. B. wenn 
gesagt wird, „das zahme Schwein darf nicht gegessen 
werden, dann erkennt man, dass wilde Schweine ge- 
gessen werden diirfen**. Mit Benutzung dieser Regel 
(67) scheinen die Buddhasohne eine alte Vorschrift in 
ein neues Gewand gekleidet zu haben; sie haben 
einige funfzehige Tiere ausdriicklich als verboten auf- 
gefuhrt. Was Schlangen, Pferde und Elephanten be- 
trifft, so gilt deren Fleisch auch bei den Hindus 
fiir verboten. Wilde und Camilla’s diirfen es ge- 
niessen, sie werden jedoch als ausserhalb der Gesell- 
schaft stehend, also fiir gesetzlos angesehen. Die 
Leute, welche so unwillig dariiber waren, dass die 
Monche das Fleisch von solchen Tieren assen, und 
deren Ansicht so vollstandig von dem Buddha getheilt 
wurde, waren offenbar Hindus. Es ware wohl das 
einfachste gewesen, wenn die Verfasser der kanoni- 
schen Schriften gesagt batten: „Wir (;akya-S6hne 
beeifern uns, den allgemein angenommenen Landes- 
brauch zu befolgen.** Aber auf diese Weise wiirden 
sie keinc dicken Bucher mit scheinbar neuem Inhalt 
zu stande gebracht haben. Die Buddhisten halten Aus- 
fuhrlichkeit und Weitschweifigkeit fiir einen grossen 
Vorzug. In wiefern aus diesem eigentiimlichen Ge- 
schmacke Folgerungen gezogen werden konnen hin- 
sichtlich der Periode der indischen Geschichte, in der 
die kanonischen Schriften abgefasst sind, \yird spater 
einen Punkt der Untersuchung abgeben. 

Die tiigliche Nahrung eines Monches muss er sich 
dutch eigene Anstrengung verschaffen. Dies muss 
man in buddhistischem Sinne auffassen, denn sonst 

■*) Die /ahl stimmt iiberein mit der in Yajnavalkya a.a.O. 
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■wiirde man vielleicht unter eigener Anstrengung Hand- 
arbeit oder geistliche Handlungen, nicht den taglichen 
Bettelrundgang verstehen. Der Monch darf nicht mit 
Worten um ein Almosen bitten, wie z. B. Brahma- 
c^rin’s thun; da ein jeder, der ihn morgens mit dem 
Bettelnapfe sieht, weiss, was die Glocke geschlagen 
hat, so kann man den yakya-Sohn mit vollstem Rechte 
einen Bettler nennen: er bettelt im Geiste. Einige 
sind mit dem griechischen Dichter der Meinung, dass 
es nicht so sehr darauf ankommt , tugendhaft zu 
scheinen, als vielmehr es zu sein’'); doch der Bud- 
dhist huldigt einem anderen Prinzip und behauptet, 
dass nichts daran lage, ob man ein Bettler ist oder 
nicht, wenn man nur den Schein vermeidet. Es ist 
nicht anstandig, etwas geradezu zu fragen; das hat 
der (68) Herr, „der Obergott der G6tter“, selbst in 
folgendem prophetisch-poetischem Spruche gesagt*) **): 

Es betteln Verstandige nicht; 

Edle riigen die Bettelei. 

Die Edlen warten schweigsam ab; 

So ist der Edlen Bettelei. 

Daraus geht hervor, dass der Beruf des Monches eben 
anstandige Bettelei ist. 

Das Aeussere des wahren Monches muss ruhig 
und gelassen sein; es muss gleichsam den Frieden, 
der in seinem Innern herrscht, abspiegeln. Solch ein 
Bild wird uns in einigen klassischen Satzen des Lali- 
tavistara entworfen, dort, wo uns erziihlt wird, wie 
der Bodhisattva, noch tief betriibt iiber die traurigen 
Scenen, die er gesehen hat, durch den Anblick eines 
Bhikshu entziickt wird, der „ruhig und gelassen, ein- 
gezogen und keusch, nicht mit stolz erhobenem Blicke, 
sondern ziichtig vor sich hin blickend, mit Anmut in 
Haltung, Gang, Blicken und der Art, wie er seine 


*) Oi yao doxsZv uoiaxoQ aAA’ i'ivai S'Slec Aeschylus. 

*•) Mil. P. 230. 
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Kutte, Napf und Gewand trug , seines Weges 
ging.“*) 

Diese Ziige des altindischen Bhikshu sind nur 
noch teilweise bei der ceilonesischen Geistlichkeit zu 
erkennen. „In beinahe alien Dorfern und Stadten“, 
sagte ein glaubwiirdiger Zeuge**), „kann man haufig 
die Buddhasohne sehen, wie sie mit dem Napfe in 
der Hand von Haus zu Haus gehen, um Nahrung zu 
betteln. Gewohnlich ziehen sie des Weges in ge- 
messenem Schritte, ohne besonders darauf zu achten, 
was um sie her vorgeht. Sie gehen barhauptig und 
meist barfuss, in der rechten Hand tragen sie (69) einen 
Facher, den sie sich in Gegenwart von Frauen vor 
das Gesicht halten, um das Entstehen siindhafter Ge- 
danken zu verhindern." 

Im Krankheitsfalle darf der Geistliche Ghee, Butter, 
Oel***), Honig und Zucker geniessen, aber nur als 
Arznei.f) Auch hat der Herr den medicinischen Ge- 
brauch von funf Fettarten erlaubt, namlichBarenschmalz, 
Fischthran, Braunfischfett, Schweineschmalz und Esels- 
fett; ebenso den von verschiedenen Wurzeln, die in der 
indischen Pharmacopie einen hervorragenden Platz 
einnehmen, wie Ingwer, Gelbwurz, Kalmus und An- 
dropogon. Die Zubereitung und Darreichung von 
herben Abgiissen oder Theeen, aus Azadirachta etc.; 
der Gebrauch von heilkraftigen Bliittern, Fruchten, 


*) yugamatraprekshin und yugamatradargin oder vuga- 
matradrig, wie es in Caraka I, 8 heisst, ist ein Ausdruck, 
welcher durchaus nicht allein auf Geistliche anwendbar ist. 
Bei Caraka a. a. O. wird er von einem wohlerzogenen Arzte 
gebraucht. Die eigentliche Bedeutung von yugamatra kann 
sein „die Entfernung eines Joches", oder „nur ein Joch“, 
oder „nur ein paar Fuss weit". 

*') Hardy E, JI. 309. 

**} Sutt.rvil,hanga 11, p 88 werden funf Arten von Oel 
genannt; Aus Sesamum, aus Senfsamen, aus Madhuka 
(Bassia), aus Ricinus und aus Thran oder Fett. 

t) i!ah.\vagea G. i, fFg. 



8? 


Harzen; von Salz, von Pulvern, Augensalbe, selbst 
von rohem Fleisch und Blut, die Anwendung von 
Mitteln zum Einschnupfen und von Rohren, um Rauch 
einzusaugen*); dies alles hat der Buddha erlaubt. 
Ferner wendet die Heilkunde mit seiner Zustimmung 
folgende Mittel an: Einreibungen mit Salbe, drei 
Arten von Schropfkopfen, eben so viele Arten von 
Schwitzbadern, Sturzbadern, Aderlassen, die Anwen- 
dung der Lanzette zur Ausschneidung von Geschwiiren, 
atzende Fliissigkeiten, Gurgeln, Binden, Reinigungs- 
mittel von Wunden, atzende Alkalien, Abfiihrmittel, 
Klystier etc. Diese Aufzahlung wird genugen, einiger- 
massen eine Idee von dem Zustande der indischen 
Medicin in der Zeit zu geben, in welcher die kanoni- 
schen Schriften**), woraus wir diese Details schopfen, 
abgefasst wurden. 


(70) KAPITEL IV. 

Reglement des Ordens. 


Das Pratimoksha, das zweimal monatlich in einer 
Kapitelversammiung von mindestens vier Personen 
vorgetragen werden muss, ist in zehn Abteilungen 
Oder Titel eingeteilt. 

1) Vorlaufige Untersuchung fiber die Erfordernisse 
zur Abhaltung einer gesetzlichen Versammlung. 

2) Einleitung. 


•) Das Rauchen von Pfeifen und Cigarren war bei den 
Indem im Altertum schon bekannt; jedoch nahmen sie 
andere Krauter als Tabak. Eine ausfiihrliche Besckreibung 
von Pfeifen findet sich in dem altesten indischen Werke 
iiber Heilkunde, Caraka I, 5. 

**) Mah 4 vagga 6, 14. 
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3) Ueber die Hauptsunden, welche Ausstossung 
aus der Gemeinde zur Folge haben {pai djiia- dharmds, 
pardjika-dharmds, P&li pdrdjikd dhammd).*) 

4) Ueber Dinge, welche eine zeitweilige Aus- 
schliessung aus der Gemeiade {sanghdvafesha, Pali 
sdhghddisesd) zur Folge haben.**) 

5) Ueber unbestimmte Falle {aniyata-dharmd). 

6) Ueber Sachen, worauf als Strafe die Confis- 
kation eines im Besitze des Uebertreters befindlichen 
Gegenstandes steht (naissargika***), P^li nissaggiya 
pdcitliyoi). 

7) Ueber Sachen, fiir die man Busse thun muss 
{prdyaiciiiika, Pali pdciitiya). 

8) Ueber Sachen, die man beichten muss [prati- 
defafiiya, Pali pdlidesaniyd). 

(71) 9) Ueber Sachen, die zu anstandigem Betragen 
gehoren ((aikshya, Pali sekhtya). 

10) Ueber Sachen, die bei der Entscheidung von 
Streitfragen zu beachten sind [adhikaranacamaiha, Plli 
adhikaratfasamathd). 


•) par&Jita bedeutet „fortgejagt“, par&jita Fortjagung 
Oder Vertreibung verdienend. Der bei Minajew p 65 citirte 
Commentator bat nicht die leiseste Idee mehr von der Be- 
deutung des Wortes; der Verfasser von Suttavibbanga I, 
p zS gieht auch keine Erklarung davon. 

*•) Die Erklarung dieser beiden Ausdriicke ist unsicher. 
Dm sie mit einander in Uebereinstimmung zu bringen, muss 
man annehmen, dass das P^li-Wort adisesa einem Sanskrit 
dti^esha entspricht; ati^esha und ava^esha bedeuten ,,Ueber- 
schuss“; dieseBedeutungpasst nicht recht; wir wagen daher 
die Vermutung, dass aticesha und az'agesha auch den Sinn 
von Aussonderung, Ausscheidung gehabt haben. Wie die 
Begriffe verwandt sind, kann unter anderem aus vigeshd^ 
„Unterschied“, ersehen werden, denn der Zusammenhang 
/nischen Unterscheidung und Scheidung, Absonderung be- 
darf keines Beweises. An ein Verderbnis aus -viclesha, Ab- 
sonderung, diirfen wir kaum denken. 

**’) naisargika, wie gewohnlich geschrieben wird, ist eine 
falsche Schreibung und ein ganz anderes Wort. 
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Bevor wir das ganze Formular nach der siidlichen 
Recension folgen lassen mit Hervorhebung der wich- 
tigsten Abweichungen, die in zwei anderenRecensionen*) 
vorkomnaen, werden wir an der Hand eines Augen- 
zeugen**) eine Beschreibung von der Feierlichkeit 
geben, wie sie heutzutage auf Ceilon begangen zu 
werden pflegt. 

Zuerst gehen die Geistlichen paarweise zur Seite, 
um dann einander gegenuber knieend, flusternd ihre 
Sunden zu beichten. Sobald die Beichte voriiber 
ist, nehmen sie auf Matten Platz, auf denen weisser 
Caliko ausgebreitet ist, und zwar in zwei einander 
zugewandten Reihen. Der der Anciennitat nach 
(alteste) Monch sitzt an der Spitze der einen Reihe, 
der auf ihn folgende an der Spitze der gegen- 
ubersitzenden Reihe, der Dritte im Range nach dem 
Ersten, der Vierte nach dem Zweiten, und so regel- 
massig weiter. Der Senior bleibt sitzen, wahrend die 
iibrigen vor ihm hinkhieen und ihre Ehrfurcht 
mit den Worten beweisen: „Mit Erlaubnis, vergieb 
mir, Herr, was ich begangen habe in Werken, Worten 
und Gedanken." Der Senior antwortei: „lch ver- 
gebe dir, ehrwurdiger Bruder, gewahre (oder gewahret) 
Vergebung.“ Alle sagen dann; „Mit Erlaubnis, ich 
vergebe dir, Herr.“ Nun begiebt sich der Zweite im 
Range wieder nach seinem Platze und dann knieen alle 
Jtingeren vor ihm nieder, um Vergebung zu erbitten und 
zu gewahren. Dann nimmt der Dritte im Range wieder 
seinen Platz ein, bis endlich der allerjiingste der 
Bruder vor dem Zweitjiingsten geknieet hat. Das 
Knieen, Erbeten und Gewahren von Vergebung wird 
daher so oft wiederholt, als die Gesammtzahl der 


*) Der Kiirze halber werden wir in der Folge die chi- 
nesische Recension mit C., die in der Mahivyutpatti vor- 
liegende mit M. bezeichnen. 

•'*) Dickson, im Journal Roy. As. Soc. vol. VIII (new 
series). 
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Versammelten minus i betragt. Nachdem alle sich 
wieder gesetzt haben, fallen sie aufs neue auf die 
Kniee (72) und vereinigen sich zu einem gemeinschaft- 
lichen Lobspruche auf den Buddha mit diesen Worten: 
„Verehrung dem Herrn, dem Heiligen, dem Voll- 
endetweisen (dreimal herzusagen); ich glaube, dass 
unset Herr heilig, vollendetweise, begabt mit Wissen 
und gutem Wandel, der vollendete Kenner der Welt, 
der unubertreffliche Lenker der Menschenkinder, der 
Meister von Gottern und Menschen, Buddha, der 
Herr, ist. Datum will ich mein Leben lang bis zu 
meinem Nirvina*) zu dem Buddha meine Zuflucht 
nehmen. 

Allen Buddha’s aus der Vorzeit, 

Allen, die noch kommen werden, 

Und den Buddha’s in der Jetztzeit 
Stets beweis’ ich meine Ehrfurcht. 

Sonst wo hab* ich keine Zuflucht, 

Buddha ist mir beste Zuflucht. 

Wie ich innig dies bekenne, 

Mog’ mir Heil und Segen werden. 

Ich vemeig’ mich mit dem Haupte 
Vor dem Staub* von seinen Fiissen, 

Hab’ ich gegen ihn gesiindigt, 

Mbge er es mir vergeben. 

Ich glaube, dass der Dharma von unserem Herrn 
wohleingesetzt ist, verstandlich fur alle, nicht an die 
Zeit gebunden, iiberzeugend, die Beweise (seiner Echt- 
heit) in sich tragend, von alien Verstandigen als 
wahr zu erkennen; datum will ich mein Leben lang 
bis zu meinem NirvSna zu dem Dharma meine Zu- 
flucht nehmen. 


) Es hier volBtandig klar, dass Nirvana nichts 
anderes als ein schones AVort fiir Tod ist. 



91 


Allen Dharma’s aus der Vorzeit, 

Allen, die da kommen werden, 
etc. etc.*) 

Ich glaube an die Gemeinde und Anhanger des 
Herrn, die da wandelt in Heiligkeit und Gerechtigkeit 
auf dem rechten und guten Wege, die (73) Gemeinde, 
die da besteht aus den viermal zwei (Stufen von) 
geistlichen Wesen, aus den acht Arten von geistlichen 
Wesen**), diese Gemeinde, die man anrufen, gastfrei 
empfangen, mit Darbringungen ehren und mit ge- 
falteten Handen begriissen muss; das unvergleichliche 
Feld guter Werke fiir die Welt. Datum will ich mein 
Leben lang bis zu meinem Nirvhna zu der Gemeinde 
meine Zuflucht nehmen. 

Allen Sangha’s aus der Vorzeit, 
etc. etc.***) 

Meine Meister sind der Buddha, 

Dharma, Sangha, die Pratyeka’s.i-) 


*) Diese Strophe und die zwei folgenden sind den drei 
obigen gleich, ausser dass fiir „Buddha“ „Dharma“ sub- 
stituirt wird; und in der dritten Strophe der zweite Vers 
lautet: 

Vor dem Dharma, dem dreifach besten. 

**) Der mythologische Grundzug d^ Gemeinde schimmert 
hier sehr deutlich durch; die acht geistlichen "Wesen 
(Purusha’s) sind die acht Vasu’s, die gdttlichen Weltgeister. 
Es ist interessant zu sehen, wie die Mdnche, die fiir die 
Gotter bestimmte Anrufung, Opfer und Huldigungen auf 
sich bezogen haben, einfach dadurch, dass sie die alten 
Formen des Volksglaubens dem Wesen nach beliessen, aber 
wo notig, den Inhalt der Formen vergeistlichten oder ver- 
sittlichten, wie man es eben nehmen will. Die acht Vasn’s 
sind bei den Buddhisten acht Arten von Arhat’s oder 
Heiligen geworden, die sich nur dem Namen nach von den 
Vidyecvara’s der civaitischen Monche unterscheiden. 

***) Diese Strophe mit zwei welteren stimmt mutatis mu- 
tandis mit der obigen an den Dharma gerichteten uberein. 

t) Zu den Pratyekabuddha’s gehdrt, wie man sich er- 
innern wird, Devadatta. 



Ich bin ilir demiit’ger Diener, 

Hoch verehr*' ich ihre Tugend. 

Hoch auch die dreifalt’ge Zuflucht, 

Auch der Eigenschaften Dreiheit*), 

Die Gleichgiiltigkeit und das Nirvana, 

Ich gewinne das Dreifalt’ge. 

Hoch gefeiert die erste Dreizahl, 

Hochgefeiert die zweite Dreizahl, 

Auch Gleichgiiltigkeit zum Schlusse; 

Hochgefeiert sei mir’s Nirvana. 

Ehre den milleid’gen Buddha*s 
Und den Dharma*s und Pratyeka’s, 

Und den Sangha’s auch in Deraut; 

Ehre sei der Seher Dreizahl.**) 

Ehrfurcht hab* ich vor den Worten 
Und den Lehren unsres Meisters, 

Ich verehr* die Heiligtiimer, 

Meinen Obern, meinen Lehrer. 

Mog* der Ernst von meiner Demut, 

Meinen Geist befreien von Siinden.” 

Nach diesem Lobgesange erheben sich die Geist- 
lichen und nehmen wieder ihre Sitze ein. Der Senior 
Oder dessen Stellvertreter setzt sich oben zwischen 
beiden Reihen auf ein hoheres Kissen als das der 
iibrigen. Ihm gegeniiber setzt sich ein Jiingerer. 


•) Namlich das Unwesentliche, Nichtige und Unbe- 
standige alter Dinge. 

**) tVer mit den drei Sehern gemeint ist, ist scbwer zu 
entscheiden, sicher nicht Panini, KatySyana und Patanjali, 
welche sonst als solche bezeichnet werden; vielleicht hat 
man darunter die Personificationen der Vergangenheit, 
Gegenwart und Zukunft: Anfang, Mitte und Ende, anders 
ausgedriickt, Brahma, Vishnu und ^iva, die Trimfirti zu 
verstehen. Da Trimurti auch ein Beiname des Buddha ist, 
so kann man die drei Seher betrachten als drei Seiten oder 
Phasen eines und desselben tVesens, des Buddha. 
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Letzterer stellt die Fragen in der gleich folgenden 
ersten Abteilung des Formulars. Der Erstere beant- 
wortet sie. 

Die chinesische Recension hebt ebenfalls mit einem 
Lobliede an, das mit diesen Worten beginnt: 

Ich verneig’ mich in Anbetung vor dem Buddha, 

Vor dem Dharma und dem Sangha. 

Darauf wird ziemlich ausfiihrlich die Vortrefflich- 
keit des Reglements gepriesen und ein jeder ermahnt, 
die darin enthaltenen Vorschriften zu befolgen. Am 
Schlusse wird erklart: 

Der Tathiigata hat bestimmt, dass diese Artikel 
Zwaimal im Monat offentlich vorgetragen werden sollen. 


i) Vorlaufige Untersuchung. 

Derjenige, der die Fragen stellt, soil mit B. be- 
zeichnet werden, derjenige, der die Antworten giebt, 
mit A. Beide sprechen knieend.'') 

B. Verehrung dem Herrn, dem Heiligen, dem 
Vollendetweisen. Es bore mich die geehrte Versamm- 
lung. Wenn die Versammlung es fiir zulassig er- 
achtet, werde ich an den hochwiirdigen A. Fragen 
s’tellen. 

(75) A. Verehrung dem Herrn, dem Heiligen, 
dem Vollendetweisen. Es hore mich die geehrte Ver- 
sammlnng. Wenn die Versammlung es fiir zulassig 
erachtet, werde ich die Fragen, die der hochwiirdige 
B. an mich iiber die Disciplin richtet, beantworten. 


*) A. ist der altere und musste also Vorsitzender sein, 
B, der jiingere, muss der eigentliche Wortfiihrer und Vot- 
trager des Reglements sein. Bei den Ceilonesen isf es ge- 
rade umgekehrt. 
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B. Der Besen und die Lampe 

Und Wasser, ferner ein Sitzplatz, 

Das ist die Vorbereitung 
Zur Feier des Uposatha. 

Mit Erlaubnis, der Besen. — A. Und das Rein- 
kehren.*) 

B. Und die Lampe. — A. Und das Anziinden 
der Lampe. Da jetzt noch die Sonne scheint, ist 
keine Lampe notig.'*'*) 

B. Und Wasser, ferner ein Sitzplatz. — A. Ausser 
einem Sitzplatz (ist auch notig), dass man Wasser 
zum Trinken oder sonstigem Gebrauche bereitstelle, 
— B. Dies heisst die Vorbereitung zur Feier des 
Uposatha. — A. Diese vier Verrichtungen, das Rein- 
kehren mit dem Besen etc. miissen vor dem Zusammen- 
treten des Kapitels stattfinden und heissen darum die ^ 
Vorbereitung der Sabbathfeierlichkeit. Hiermit sind 
die vorbereitenden Handlungen abgethan.***) 

B. Zustimmung und Verantwortung, Verkundung 
der Jahreszeit, 

Zahlung der Monche und eine Zusprache, 

Dies heisst das vorausgehende Erfordernis 
Fiir die Feier des Uposatha. 

Zustimmung und Verantwortung. f) A. Ein Fall von 

*1 ir gebeii die wdrtliche Uebersetzung, soweit dies 
moglich ist. 

) Dieser Zusatz ist handgreiflich im AViderspmche mit 
der Fassung des Verses. Die Gewohnheit der Geistlichen 
auf Ceilon, sich bei Tageslicht zu versammeln, ist eine Ab- 
weichung von dem alten Gebrauche, wie auch aus Mah&- 
vagga 2, 26, 9 hervorgeht, wo die Lampe ausdriicklich als 

Uposatha erwahnt wird. 

) Alles Vorausgehende, namentlich die letzte Stelle, 
tragt den Charakter eines hrlanuals, bestehend aus Text mit 
Erklarung, und gleicht durchaus nicht einenj Katechismus 
mit Fragen und Antworten. 

7) Llia?ida-parisuddhi. Im Mahavagga 2, 26 wird eine 
Sabbathfeier durch eine unvollzahlige, aber durch die Not 
legahsirte Versammlung, pdrisuddhi-uposatha^ genannt; in 
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Zustimmung und Verantwortung stimmberechtigter 
Monche, der Abgabe von Stimmen, (76) liegt bier 
nicht vor.*) 

B. Verkiindung der Jahreszeit. — A. Die Jahres- 
zeit verkiinden, dadurch, dass man angiebt, wie viel 
Zeit schon von einer der drei Jahreszeiten, Winter, 
Sommer oder Regenzeit verstrichen ist, und wie viel 
noch bevorsteht. Nun giebt es in unserem Gesetze 
drei Jahreszeiten. In der laufenden Winterjahreszeit 
giebt es acht Sabbathtage, von diesen ist einer vor- 
iiber, den zweiten feiern wir heute, und sechs bleiben 
noch ubrig. 

B. Zahlung der Monche. — A. Die in diesem 
Kapitelhause versammelten Monche betragen an 
Zahl. — 

B. Eine Ansprache. — A. Es muss eine Ansprache 
an die Nonnen gehalten werden. Weil aber jetzt 
keine gegenwartig sind, so fallt die Ansprache weg. 

B. Dies heisst das vorausgehende Erfordernis fiir 
die Feier des Uposatha. — A. Genannte fiinf Hand- 
lungen, die Prufung der Stimmfahigkeit u. s. w., 
mvissen stattfinden, bevor das Pratimoksha vorgetragen 
wird, darum heissen sie die vorausgehenden Erforder- 
nLsse des Uposatha. Die vorausgehenden Erforder- 
nisse sind hiermit erortert. 

22 giebt ein kranker Bruder, der nicht an deni Uposatha 
teilnimmt, seine pdnsuddhi'^ in letzterem Falle wiirde man 
das Wort mit „Entschuldigung“ iibersetzen konnen, doch 
in dem ersten lasst sich das nicht wohl thunj dort scheint 
es eher Legalisirung zu bedeuten. In beiden Fallen wird 
,,Verant\vortung“ nicht ganzlich neben das Ziel schiessen. 
Es scheint, dass man zwei Bedeutungen von chanda-pdri^ 
suddhi verwecliselt hat, niimlich „die (von jemand abgelegte) 
Erklarnng seines guten Willens“ und „die (von jemand ge- 
gebene) Erklarung seiner Ansicht**, i. e, Stimmabgabe, 

*) Die Uebersetzung ist unsicher, Vermutlich ist nichts 
anderes gemeint, als: „der Fall, dass ^timmberechtigte 
Monche ihre Stimme geltend machen, abgeben sollen, liegt 
hier nicht vor.“ 
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B. Ein Sabbathtag, die not’ge Zahl befugter Geist- 
lichen; kein V'ergehen, woran alle teilnehmen, 
ist da; keine Personen, die man meiden muss, 
sind anwesend. So heisst die Versammlung 
gesetzmassig. 

Ein Sabbathtag. — A. Es gibt drei Tage, an denen 
Sabbath gehalten wird; der 14. oder 15. (der Monats- 
halfte), oder ein Tag einer aussergewohnlichen Ver- 
sammlung"*); heute fallt der Sabbath auf den 15. 

B. Die notige Zahl befugter Geistlichen. 

A. Wenn an der Sabbathfeier so viele Geistliche 
teilnehmen als notig, nicht weniger als vier, befugt 
und geschickt, nicht von der Kirche in den Bann 
gethan, und wenn die Geistlichen (77) in demselben 
Kirchspiele ansassig sind, nicht mehr als 272 Ellen**) 
Jenseits der Grenze. — B. Kein Vergehen, woran alle 
teilnehmen, ist da. — A. Es ist kein Vergehen da, 
dessen sich alle gleichmassig schuldig gemacht haben; 
z. B. hinsichtlich des Essens zu verbotener Zeit etc. — 
B. Keine Personen, die man meiden muss, anwesend 
sind. — A. Die 21 Klassen von Leuten, die man 
meiden und ausschliessen muss, und zwar auf eine 
Entfernung von 2 '/a Ellen, z. B. Laien, Eunuchen, 
sind hier nicht zugogen.***) 


*) sa>ntiL;g! (.Skr. samagrt). Dies Wort bedeutet sowohi 
Eintr.icht .ils auch Vollzahliqkeit. Dieser Umstand war die 
Veranlassuiif; zu der Theorie, dass ein Sdmaggi-Uposatha 
ein Vers6hnungss.abb;Uh sei, doch dieselbe Autoritat, die 
dies mitteilt, sajjt zugleich, dass bei dem feierlichen Schlusse 
der stillen Zeit eine Versammlung an dem Tage der Sd~ 
maggi-favaraiia (siehe Minajew Prat, p 28) abgehalten wird. 
Ilieraus geht hervor, dass die samaggt einfach eine Ver- 
^.immlung in plena ist, welche nicht am 14. oder 15., son- 
dein nur dann und wann eintritt. Sangha-sdmaggL bedeutet 
oinl.ich allgemeine Zustimmung des Kapitels. ilahSvagga 

-1 

' Pit' ist die ofticielle Erklaiung, deren Richtigkeit 
niciit uhei .dk Zweifel erhahen ist. 

***) Die 21 Kl.is-en von Personen, die das profanum 
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B. So heisst die Versammlung gesetzmassig. — 
A. Wenn eine gemeinschaftliche Sabbathfeier diesen 
vier Erfordernissen geniigt, dann wird die Versamm- 
lung gesetzmassig genannt. Die Gesetzmassigkeit ist 
hiermit abgehandelt. 

„Nachdem ich die vorbereitenden Handlungen und 
die vorausgehenden Erfordernisse behandelt babe, 
werde ich nunmehr mit Erlaubnis der versammelten 
Schar von Monchen, die gebeichtet haben,. das Prati- 
moksha vortragen." 

Hiermit schliesst der erste Teil, dessen Inhalt in 
der chinesischen Recension etwas kvirzer ist, ohne in 
den Hauptsachen bedeutend abzuweichen. Zur Ver- 
gleichung werde sie hier mitgeteilt. 

,,Sind die Geistlichen versammelt?" — Ja. — 
„Ist alles in Bereitschaft (Sitzplatze.Wasser, Besen etc.)?“ 
— Ja. — „Lasst alle ungeweihten Personen sich ent- 
fernen.“ (Wenn solche zugegen sind, miissen sie weg- 
gehen; wenn keine anwesend sind, so sage man es.) 
„Ist unter den versammelten Monchen jemand, der 
um Absolution bittet?“ (In diesem Falle soli er es 
sagen.) — ,,An die Nonnen muss eine Ansprache ge- 
richtet werden.“ (78) (Wenn keine in der \'ersamm- 
lung sind, so sage man es.j „Sind wir daruber einig, 
was wir zu thun haben? Wir miissen das Reglement 
in einer gesetzmassigen Kapitelversammlung aufsagen.“ 


zidgus bilden, werden in Mahavajjf^a 2, 36 und Minajew 
Prat, p 28 aufgezahlt, namlich: Luien, Konnen, angeliende 
Xonnen, mannliche Zoglinge, weibliclie Zoglinge, Personen, 
die das geistliche Leben aufgegeben haben, sokhe, die eine 
Todsiinde begangen haben, solche, die excommunicirt sind 
wegen Verheimhchung ihrer Uefcerlretung, wegen ITnbuss- 
fertigkeit, wegen AVeigerung, Irrlehren zu widerrufen, solche, 
die sich falschlich als Geistliche ausgeben, Abtriinnige, die 
zu einer anderen Sekte iibeigegangen sind, Eunuchen, 
Tiere, Mutterrriorder, Vatermorder, Arfcatmbrder, Xonnen- 
schander, solche, die Zwiespalt in der Gemeinde verur- 
sachen, die Blut vergossen haben, und Hermaphroditen. 

K e rn , Buddhismus. II. 7 
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— „Ehrwurdige Briider, horet: Heute am 15- der hellen 
Monatshalfte (oder am 15. der dunkeln Halfte) lausche 
die Versammlung aufmerksam auf das Aufsagen der 
Vorschriften." 


2) Einleitung. 

Wenn die Fragen und Antworten beendet sind, 
stehen die zwei knieenden Geistlichen auf. B nimmt 
Platz untenan, A setzt sich in die Mitte und beginnt 
dann aufzusagen, was nunmehr folgt. 

„Verehrung dem Herrn etc. Here mich, geehtte 
Versammlung! Heute ist Sabbath am Vollmondstage. 
Wenn die Versammlung es passend findet, werde der 
Sabbath gefeiert und das Pratimoksha aufgesagt. Ist 
den vorausgehenden Erfordernissen ftir das Halten 
einer Versammlung genugt? Ehrwurdige Briider, wenn 
ihr cure Reinheit erklatt, dann werde ich das Pr&ti- 
moksha aufsagen." 

„Wir sind alle miteinander stille, um gut zu horen 
und aufzupassen." 

„Wenn jemand eineSunde begangen hat, so moge 
er sie bekennen; wenn nicht, dann schweige er. Aus 
eurem Stilischweigen, ehrwurdige Briider, werde ich 
schliessen, dass ihr rein*) seid. In einer Versamm- 
lung, wie in dieser, wird jede Frage dreimal gethan. 
Wenn jemand nach dreimaliger Wiederholung einer 
Frage wissentlich seine Schuld nicht bekennt, macht 
er sich einer absichtlichen Liige schuldig. Eine ab- 
sichtliche Liige nun, ehrwurdige Briider, ist ein Hinder- 
nis fiir denDharma; das hat unser Herr erklart. Darum 
muss ein Geistlicher, der sich einer Uebertretung be- 
wusst ist und sich von derselben reinigen will, seine 


I piristtddhi. 
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Siinden bekennen.*) Dadurch wird er sich beruhigt 
fuhlen.“ 

„Die Einleitung, ehrwiirdige Briider, ist nun red- 
tirt. Ich frage euch also, seid ihr rein? zum zweiten- 
mal frage ich es euch; zum drittenmale frage (79) ich 
es euch. Ihr schweiget, ehrwiirdige Briider; darum 
nehme ich an, dass ihr rein seid.“ 

Die chinesische Recension weist nur unbedeutende 
Abweichungen auf. Sie lautet ungefahr folgender- 
massen. 

„Ehrwiirdige Briider, ich wiinsche das Pratimoksha 
vorzutragen, denket alle nach fiber diese V’orschriften. 
Wenn jemand eine Uebertretung begangen hat, dann 
lege er Reue an den Tag; wenn nicht, dann moge 
er schweigen. So wird sich zeigen, ob ihr alle rein seid. 
Wenn ein anderer an uns eine Frage richtet, so sind 
wir verpflichtet, wahrheitsgemass zu antworten. Wenn 
wir in Gemeinschaft lebende Monche uns bewusst 
sind, eine Siinde begangen zu haben, und unterlassen 
sie zu bekennen, machen wir uns unwahrer Rede 
schuldig. Unwahre Rede nun ist ein Hindernis fur 
den Dharma; das hat der Buddha erklart. Darum 
muss der Geistliche, der sich einer Uebertretung be- 
wusst ist und um Absolution bittet, sofort seine Schuld 
bekennen, und darnach wird er Ruhe und Frieden 
haben.“ 

„Nachdem ich, ehrwiidige Briider, die Einleitung 
aufgesagt habe, frage ich euch insgesamt; Ist diese 
Versammlung rein? (Diese Frage wird dreimal ge- 
stellt.) Ihr schweiget, ehrwiirdige Briider; die Ver- 
sammlung ist rein. So sei es; ich gehe nun dazu 
fiber, die vier Hauptsiinden aufzuzahlen." 

*) Dass man durch Bekenntnis seiner Schuld sich von 
einem hegangenen Fehler reinigt, wird auch in Mann It, 
229 gelehrt. 
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3) Ueber die Hauptsunden, welche Ausstossung 
aus der Gemeinde zur Folge haben. 

Nun kommen die 4 Todsiinden in Behandlung. 

1) Wenn ein Monch, der sich verpflichtet hat, nach 
den Regeln der Monchszucht zu leben, ohne der Zucht 
(formlich) entsagt und seine Schwachheit ofFentlich er- 
klart zu haben, geschlechtlichen Unigang mit einem 
weiblichen Wesen pflegt, welcher Art auch immer, der 
macht sich einer Todsiinde schuldig und wird aus der 
Gemeinde ausgestossen. 

2) Wenn ein Monch sich aus einem Dorfe oder 
einem Walde etwas, das ihm nicht gegeben wird, 
wie ein Dieb aneignet, etwas derart, dass die (80) 
Obrigkeiten ihn alsDieb fassen oder zum Tode bringen, 
gefangen nehmen oder verbannen lassen wiirden mit 
der Erklarung, dass er ein Dieb, ein Thor, ein Dumm- 
kopf, ein Rauber ist, wenn ein Monch einen solchen 
Diebstahl begeht, macht er sich schuldig etc. 

3) Wenn ein Monch absichtlich einen Menschen 
um das Leben bringt oder einen Meuchelmorder*), um 
jemand zu morden, sucht, oder jemand gegenuber 
den Tod preist, oder jemand ermutigt, sich das Leben 
zu nehmen, mit den Worten: „Freund, was hast du 
von diesem elenden Leben, der Tod ware dir besser 
als das Leben“; wenn ein Monch so mit Absicht und 
Vorbedacht auf verschiedene Arten den Tod preist 


*) satthaharaka^ Skr. gastradhdraka^ ein dolch- oder 
niessertragender Bandit. Dass hdraka „Trager“ bedeutet, 
geht zum Ucberflusse aus Artikel l6 des 6. Teiles liervor. 
In Suttavibhanga i pag. 68 kommen thdrichte Erzahlungen 
vor uber Monche, die aus Lebensiiberdruss sich umbringen 
Hessen, doch beilarf es keinesBeweises, dass in obigem Artikel 
nichts derart be.ii'sichtigt ist. Indessen geht aus der ange- 
gebenen Stelle hcivor, daas Selb-'tmord aufs strengste ver- 
abscheut wird. 



Oder jemand ermutigt, sich zu t6ten* **) j, macht er sich 
schuldig etc. 

4) Wenn ein Monch vorgiebt, iibertnenschliche 
Krafte und hohere Einsicht einer allumfassenden Kennt- 
nis zu besitzen, trotzdem er sich selbst bewusst ist, 
dieselben nicht zu besitzen, indem er sagt: „Dies oder 
das kenne ich, dies oder das verstehe ich“, und wenn 
er spater bei einer angestellten Untersuchung oder 
ohne dieselbe schuldig befunden wird und in der Ab- 
sicht, sich zu reinigen, also erkliirt: „Ehrwurdige Briider, 
ich habe behauptet, zu kennen, was ich nicht kenne, 
zu verstehen, was ich nicht ver=tehe; ich habe ein- 
fach eine Unwahrheit gesprochen“, dann ist er, wenn 
er sich nicht selbst geirrt hat, schuldig etc.'-' 

Hiermit ehrwiirdige Briider sind die 4 Todsiinden 
aufgezahlt. (81) Der Monch, der sich einer dieser vier 
schuldig gemacht hat, darf nicht mehr mit anderen 
Briidern zusammenwohnen. Es bleibt derselbe fiir 
immer ausgestossen, einer, mit dem man nicht zu- 
sammenwohnen darf. Ich frage euch also, ehrwiirdige 
Briider, ob ihr rein seid, zum zweitenmale frage ich 
es euch, zum drittenmale frage ich es euch. Ihr 
schweiget, ehrwiirdige Briider, darum nehme ich an, 
dass ihr in dieser Beziehung rein seid. 

Die Einleitung ist aufgesagt, die vier Todsiinden 
sind aufgezahlt. Nun habt ihr wohl gehort, ehrwiirdige 
Briider, dass es 13 Sachen gibt, die eine zeitliche 


*) N.ich Suttavibhang.1 i , p 78 brachten die Sechs 
dies Jlittel in Anwendung. Sie waren einmal (alle sechs 
natiirlich zugleich) sterblich in die Frau eines Laien verliebt. 
Urn sich des Mannes zu entledigen, gingen sie zu ihm und 
verstanden mit grossem Geschicke, das Elende des irdischen 
Daseins und die Freuden dea Himmels in so hellen Farben 
zu schildern, dass der Thor sich krank machte und alsbald 
starb. 

**) Auch nach Manu ii, 56 ist es eine Todsiinde, wenn 
einer sich fur hoher ausgibt, als er ist. 
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Ausschliessung aus der Gemeinschaft zur Folge haben, 
2 unbestimmte Falle, 30 Sachen, worauf Confiscation 
als Strafe steht, g2 Sachen, wofiir gebiisst werden muss, 
4 Sachen, die man beichten muss, die Sachen, die 
zu einer ordentlichen Erziehung gehoren, 7 Punkte, 
die bei der Entscheidung von Streitfragen in Betracht 
kommen. Dies alles aus der Lehre unseres Herrn ge- 
schopft und in die Form von Regein gebracht, kommt 
zweimal monatlich zur Behandlung. Lassen wir uns 
daher alle in Eintracht, Einigkeit und Einstimmigkeit 
iiben. 


4) Ueber Sachen, die eine zeitweiliche Aus- 
schliessung aus der Gemeinde zur Folge haben. 

Jetzt, ehrwurdige Briider, kommen die 13 Sachen, 
die eine zeitweilige Ausschliessung aus der Gemeinde 
zur Folge haben, zur Behandlung. 

1) Absichtlich Samenerguss herbeizufuhren, ausser 
im Schlafe, ist eine Uebertretung, die zeitweilige Aus- 
schliessung aus der Gemeinde zur Folge hat. 

2) Wenn ein Monch seiner Begierde nachgebend 
und verkehrten Sinnes darauf verfallt, mit einer weib- 
lichen Person in korperliche Beriihrung zu kommen, 
so dass er sie bei der Hand oder bei der Haarflechte 
ergreift odet irgend einen anderen Korperteil beruhrt, 
so ist das eine Uebertretung etc. 

3) Wenn ein Monch seiner Begierde nachgebend 
und verkehrten Sinnes zu einer weiblichen Person in 
schlechten Worten spricht, die auf den Liebesgenuss 
sich beziehen, wie ein junger Mann zu einer Magd, 
so ist das eine Uebertretung etc. 

4) Wenn ein Monch seiner Begierde nachgebend 
und verkehrten Sinnes in Gegenwart einer weiblichen 
Person die Befriedigung seiner Liebe als etwas Gutes 
hinstellt, mit Worten, die auf den Liebesgenuss sich 
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beziehen, und sagt: „Schwester, du kannst mir keinen 
grosseren Dienst beweisen, als dass du jemand, der 
so sittlich, so tugendsam und so keusch ist, wie ich, 
in dieser Beziehung einen Dienst erweisest, so ist 
das etc. 

5) Wenn ein Monch dazu kommt, den Kuppler 
zu spielen fiir eine Frau gegenuber einem Marine 
oder fiir einen Mann gegeniiber einer Frau, sei es zu 
einer gesetzlichen Heirat oder einer unehelichen Ver- 
bindung oder zur Hurerei, so ist das etc. 

6) Wenn ein Monch mit erbetenem Beistande 
eine Hiitte, die fiir ihn bestimmt ist und keinem an- 
deren gehoren soil, bauen lilsst, muss sie die ange- 
gebenen Grossenverhaltnisse haben. Die Grossen- 
verhaltnisse sind nun 12 Spannen Sugata-Mass an 
Lange und 7 an lichter Breite. Er muss die Briider 
auffordern, ihm den Bauplatz zu bestimmen. Das 
Terrain, welches sie zu wahlen haben, muss frei von 
Schadlichkeit und so beschaffen sein, dass Raum rings- 
um zum Umhergehen bleibt. Wenn ein Monch eine 
Hiitte machen lasst auf einem Terrain, das nicht 
frei ist von Schadlichkeit und nicht genug Raum rings- 
um hat, Oder ohne die Briider aufzufordern, ihm den 
Bauplatz anzuweisen, oder wenn er das angegebene 
Mass iiberschreitet, so ist das etc. 

7) Wenn ein Monch ein grosses Kloster zu seiner 
Nutzniessung, doch als Eigentum eines anderen Herrn 
machen lasst, muss er die Briider auffordern, den 
Bauplatz anzuweisen etc. (wie im vorigen Artikel).*) 

8) Wenn ein Monch in schnoder Absicht, aus 


*) Suttavibhanga I, p 155 wird erzahlt, dass ein ge- 
wisser Laie fiir den hochehrwiirdigen Channa ein ICloster 
bauen iassen wollte, und dass Channa die Unvorsichtigkeit 
hatte, das Terrain reinigen und einen heiligen Baum um- 
hauen zu Iassen, was die Entriistung des Publikums hervor- 
rief. Das Resultat ist dasselbe, wie in alien dergleichen 
Erzahlungen. 



104 


Hass Oder Aerger, einen anderen Monch mit der un- 
bcgriindeten Bezichtigung einer Hauptsiinde verfolgt, 
in der Absicht, ihn seiner Keuschheit verlustig zu 
machen, und wenn nachher bei einer (83) angestellten 
Untersuchung oder ohne dieselbe sich herausstellt, 
dass die Anklage unbegriindet ist"^) und der Monch 
sein Unrecht bekennt, so ist das etc. 

q) Wenn ein Monch in schnoder Absicht, aus 
Hass oder Aerger, einen anderen Monch mit der un- 
begriindeten Bezichtigung einer Hauptsiinde verfolgt, 
wahrend er, der Beschuldiger, als Beweismittel einen 
Oder anderen Punkt einer Frage einer anderen Kate- 
gorie vorbringt, mit der Absicht, ihn seiner Keusch- 
heit verlustig zu machen'^^), und wenn sich nachher 


*) Der Sinn ist so ungereimt, dass selbst die Verfasser 
von Suttavibhanga I, p 168 versucht haben, den Artikel 
so zu erklaren, als ob da stande: „ihn seines guten Rufes 
und seiner Keuschheit verlustig zu machen^, doch das steht 
nicht da; vermutlich ist der Artikel aus irgend einem Rechts- 
buche mit einigen Abanderungen iibernommen, wodurch er 
alien verniinftigen Sinn verloren hat. Stand z. B. in dem 
Gesetzbuche: ^Mit der Absicht, ihn seines Besitzes u. dgl. 
zu berauben'S dann wiirde der Artikel eine vernunftige Er- 
klarung zulassen. 

Suttavibhanga I, p 1O6 giebt die folgende historisclie 
Illustration iiber die Entstehung dieses Artikels: Einige 
Munchc, die ihren Biuder Dabba, den Schmied, der Un- 
keuschheit ^crdac^ltig machen wollten, sahen einst einen 
Bock, der sich mit einer Geis unanstandig auffiihrte. Die 
schlauen Mbnche kamen auf den Einfall, dem Bock und 
der Geis die Namen ,,Dabba“ und ,,Nonne Mettiya“ zu geben. 
Genannte Nonne hatle namlich einige Zeit vorher auf jener 
Anstiften eine Anklage gegen den frommen Dabba vorge- 
biacht, gerade wie seiner Zeit die elende Cinca gegen den 
Buddha; darauf erzahlten die Mbnche mit ruhigem Ge- 
wi'ssen: j.iSun haben wir doch mit eigenen Augen gesehen, 
(ia'^s Dabba sich in Gesellschaft der Nonne Mettiya unan- 
.'^tandig betragen hat.‘* Schade, dass die Erzahlung nicht 
rait dem Wortlaute des Artikels iibereinstimmt, in dem 
man einen Fall von .Scheinanklage oder Praevarication zu 
eikennen hat. 



105 


bei einer angestellten Untersuchung oder ohne die- 
selbe herausstellt , dass die Anklage unbegriindet ist, 
und der Monch sein Unrecht bekennt, so ist das etc. 

10. Wenn ein Monch die Eintracht der Gemeinde 
zu storen trachtet, oder einen streitigen Punkt, der 
zur Zwietracht fiihrt, aufgreift und hartnackig dabei 
beharrt , dann rniissen die Briider ihn ermahnen, 
solches zu unterlassen und hinzufiigen: „Lebe in 
Frieden mit der Gemeinde, ehrwiirdiger Bruder, denn 
dadurch , dass man eintrachtig und einmutig ist, 
Zwistigkeiten vermeidet und dieselbe Lehre befolgt, 
lebt die Gemeinde in Frieden." Wenn er so ermahnt 
bei seinem Vorhaben beharrt, muss er dreimal er- 
mahnt werden, es zu unterlassen. Giebt er bei der 
dritten Ermahnung sein Vorhaben auf, dann ist es 
gut; wenn nicht, dann ist es etc. 

n) Wenn ein oder mehrere Monche einen solchen 
Monch unterstiitzen und seine Partei ergreifen und 
sagen; ,,Ehrwurdige Bruder, richtet keine Ermahnungen 
(84) an diesen Bruder, er spricht in Uebereinstimniung 
mit dem Gesetze und den Verordnungen fur die Zucht, 
er handelt mit unserer Zustimmung und nach unserem 
Sinne; er kennt uns; was er sagt, driickt auch unsere 
Ansieht aus“, dann rniissen die librigen Monche sie 
also ermahnen: ,,Saget das nicht, ehrwiirdige Bruder, 
dieser Mann spricht nicht in Uebereinstimmung mit 
dem Gesetze, noch in Uebereinstimmung mit den 
Verordnungen der Zucht; verlanget nicht, dass Zwie- 
tracht in der Gemeinde sei, lebet in Frieden mit der 
Gemeinde, ehrwiirdige Bruder; denn dadurch, dass 
man eintrachtig und einmiitig ist etc.“ (wie oben). 
Wenn die Monche so ermahnt bei ihrem Vorhaben 
beharren, rniissen sie dreimal ermahnt werden, es zu 
unterlassen. Geben sie bei der dritten Ermahnung 
ihr Vorhaben auf, dann ist es gut; wenn nicht, dann 
ist es etc. (wie oben). 

12. Wenn ein Monch widerspenstig wird, so dass 



er von den Briidern ermahnt, gemeinschaftlich mit 
ihnen seine Pflicht zu erfullen, hinsichtlich der im 
Reglement enthaltenen Regeln der Zucht sich anstellt, 
als ob er iiber jede Belehrung erhaben sei, und sagt; 
„lhr, ehrwiirdige Briider, habt mich nicht zu lehren, 
was gut Oder bos ist; ich werde auch euch, ehr- 
wiirdige Briider, nicht lehren, was gut Oder bos ist; 
horet auf mit euren Ermahnungen", dann sollen die 
anderen zu ihm sagen; „Du musst dich nicht an- 
stellen, als ob du uber- jede Belehrung erhaben seiest, 
ehrwiirdiger Bruder; du musst dich fiir guten Rat zu- 
ganglich zeigen; du musst zu den Briidern sprechen, 
wie es Brudern im Glauben zukommt; auch sie wer- 
den zu dir sprechen, wie es Briidern im Glauben zu- 
kommt. Denn nur dadurch griint und blirht die Ge- 
meinde des Herrn, dass man einander ermahnt und 
einander erbaut.“ Wenn der i\ 16 nch so ermahnt bei 
seinem Vorhaben beharrt etc. (wie oben). 

13) Wenn ein Monch, der in der Nahe eines 
Dorfes oder Fleckens sich auf halt, einen schlechten 
Lebenswandel fiihrt und den Familien Schande macht 
derart, dass sein schlechtes Betragen offenbar und 
ruchbar wird, und die Schande, die er iiber die Fa- 
milien gebracht hat, offenbar und ruchbar wird, dann 
soil er von den Briidern also ermahnt werden: „Ehr- 
wiirdiger Bruder, du bist ein Mann von schlechtem 
Betragen und machst der Familie Schande; dein 
schlechtes Betragen ist offenbar und ruchbar und die 
Schande, die du iiber die Familien gebracht hast, des- 
gleichen. Entferne dich (85) von diesem Orte, wohne 
nicht langer hier!“ Sagt nun dieser Monch zu den 
Briidern, die ihn ermahnen; „Einige Geistliche gehen 
ihren Liisten nach, andere dem Hasse, andere geist- 
licher Verblendung oder der Furchtsamkeit; fiir der- 
gleichen Fehler wird der eine weggejagt, der andere 
nicht"; dann miissen die Bruder ihn ermahnen und 
sagen: „Sage nicht, dass Geistliche ihren Liisten nach- 



gehen, dem Hasse, der geistlichen Verblendung oder 
der Furchtsamkeit; doch du, ehrwiirdiger Bruder, bist 
ein Mann von schlechtem Betragen und machst den 
Familien Schande derart, dass dein schlechtes Be- 
tragen und die Schande, die du uber die Familien 
gebracht hast, offenbar und ruchbar geworden sind; 
entferne dich von diesem Orte, wohne nicht langer 
hier.“ Wenn der Monch so ermahnt in seinem Wandel 
beharrt etc. (wie oben).*) 

Hiermit, ehrwiirdige Bruder, sind die 13 Sachen, 
die mit zeitweiliger Ausschliessung aus der Gemeinde 
bestraft werden, aufgezahlt. In den g ersten Fallen 
wird die Strafe bei der ersten Uebertretung verhangt, 
in den 4 letzten bei der dritten Uebertretung. Wenn 
ein Geistlicher sich hinsichtlich einer dieser Sachen 
schuldbewusst ist und seine Schuld verschweigt, muss 
er sich einer unfreiwilligen Verbannung [parivdsa) 
wahrend ebensoviel Tagen, als er seine Schuld ver- 


*) Es ist nicht leicht zu erkhiren, dass ein Geistlicher, 
der sich eines so weitgehenden schlechten Betragens schuldig 
macht und Schande uber Familien bringt, keine Todsvinde 
begangen haben sollte. Die Verfasser vom Suttavibhanga I, 
p 179 scheinen dies geCuhlt zu haben und beschreiben in 
einer historischen Fabel das schlechte Betragen einiger 
„schamlosen“ Geistlichen in solcher Weise, dass man nach 
dem Buchstaben „die Schamlosen“ nicht beschuldigen kann, 
die erste Hauptsiinde begangen zu haben. Es wird zwar 
erzahlt, dass diese Geistlichen mit Frauen, Madchen und 
Dienerinnen in Familien auf einem Stuhle sitzen, auf einem 
Ruhebette unter derselben Decke und demselben Gesvande 
sich hinlegen, aber nicht geradezu, dass sie gegen das erste 
Gebot siindigen. Das alles ist nicht imstande, den deut- 
lichen Sinn, der in dem Ausdtucke „Schande iiber Familien 
bringen“, enthalten ist, zu verdunkeln. Man muss an- 
nehmen, dass die Bruderschaft je nach den Umstanden ge- 
wohnt war, mit zwei Massen zu messen. Sie hat sich nam- 
lich selbst dadurch verraten, dass sie den liederlichen Geist- 
lichen die in dem Artikel angefiihrten Worte in den Mund 
legt. In C. und M. ist die Reihenfolge von Artikel 12 und 
13 umgekebrt. 
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schwieg-en hat, unterziehen, und nach Ablauf dieses 
Termines weitere sechsTage lang eineBusse {mdnaita) 
ausfiihren. Wenn er diese Basse gethan hat, muss 
er in einer Kapitelversammlung von 20 Geistlichen 
(86) wieder rehabilitirt werden. Wenn nur einer an 
der notwendigen Zahl von 20 fehlt, so kann der 
Monch nicht rehabilitirt werden, und verdienen die 
Monche, die eine solche Versammiung abhalten, einen 
Tadel. Dies ist in dem gegebenen Falle die gehorige 
Form. 

Ich frage euch also, ehrwiirdige Briider, seid ihr 
rein etc. (siehe oben). 


5) Unbestimmte Falle. 

Nun, ehrwiirdige Briider, kommen die zwei un- 
bestimmten Falle zur Behandlung. 

i) Wenn ein Monch ganz allein mit einer Frau 
im Geheimen oder an einem verborgenen Orte, der 
dazu geeignet ist, sich niedersetzt und so von einer 
glaubwiirdigen Frau unter den Laien gesehen wird, 
die ihn bezichtigt einer Hauptsiinde oder einer Hand- 
lung, worauf Ausstossung steht, oder wofiir Busse 
gethan werden muss, dann muss dieser Monch, wenn 
er bekennt, verurteilt werden wegen der einen oder 
der anderen dieser drei Sachen (je nach seinem eig- 
nen Bekenntnisse); oder (wenn er nicht bekennt) muss 
er verurteilt werden wegen der Sache (die zu einer 
der drei Kategorien gehort), deren ihn die glaub- 
wurdige Frau bezichtigt.*) Dies ist ein unbestimmter 
Fall. 

2I Ist zwar der Platz offen und nicht geeignet 


' I C. weicht einigermassen ab. Doch der Inhalt dieses 
Artikcl- i.t d.tnn so verwirrt, dass die Uebersetzung, sei 
es die chinesische oder englische, kaum richtig sein kann. 



dazu, doch derartig, dass man da eine Frau mit un- 
ziichtigen Worten anreden kann, und setzt sich ein 
Monch mit einer Frau ganz allein heimlich an einem 
solchen Orte nieder, und wird er von einer glaub- 
wiirdigen Frau unter den Laien gesehen, die ihn ent- 
weder einer Sache bezichtet, worauf zeitweilige Aus- 
stossung steht, oder einer Handlung, wofiir Busse 
gethan werden muss, dann muss dieser Monch, wenn 
er bekennt, wegen der einen oder der anderen dieser 
zwei Sachen verurteilt werden, oder (wenn er nicht 
bekennt), muss er verurteilt werden wegen der Sache 
(die einer der zwei Kategorien gehdrt), (87) deren ihn 
die glaubwiirdige Frau bezichtet. Auch dies ist ein 
unbestimmter Fall. 

Die zwei unbestimmten Falle, ehrwiirdige Bruder, 
sind abgehandelt. Ich frage euch also, ehrwiirdige 
Bruder, seid ihr rein etc. 


6) Ueber Sachen, worauf Confiscation als 
Strafe steht. 

Nun, ehrwiirdige Bruder, kommen die 30 Sachen, 
welche mit Confiscation bestraft werden , zur Be- 
handlung. 

i) Wenn ein Kleid fertig ist* **) ), kann ein Monch, 
wenn er kathina angenommen hat, nicht langer als 
hochstens 10 Tage tragen. Wenn er diesen Termin 
uberschreitet, wird er mit Confiscation bestraft.'^*) 

*) Der Text hat nitthitaclvarastnin , wiihrend wir nach 
den Commentaren iibersetzt haben, als stande dort nitthite 
CLvarasmin ; es ist fraglich, ob man dazu berechtigt ist. 
Halt man sich an den allgemein indischen Sprachgebiauch, 
dann kann man aus den Worten nichts anderes machen als 
dies: ,,Wenn ein kathina^ an dera ein Kleid verfertigt ist, 
von einem Monche angenommen (oder gezogen?) ist.“ 

**) Dieser Artikel ist eine Abanderung eines alteren, 
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2) Wenn ein Kleid fertig ist und ein Monch 
kathina angenommen hat, und dann dieser Monch 
sich von seinen drei Ordensgewandern trennt, und 
ware es nur fur eine einzige Nacht, ohne Zustimmung 
des Kapitels, dann wird er mit Confiscation bestraft 

3) Wenn ein Kleid fertig ist und ein Monch 
kathina angenommen hat, wenn dann dem Monche 
ausser der Zeit Kleidungsstoif zu teil wird, kann er, 
wenn er will, denselben annehmen und sofort ver- 
arbeiten lassen; hat er nicht genug (fiir ein Kleid), 
dann kann er den Kleidungsstoff hochstens einen 
Monat lang bewahren, in der Erwartung, dass das 
Fehlende ihm geliefert werden wird. Bewahrt er den 
Stoff linger, trotzdem er erwartet (dass das Fehlende 
ihm geliefert werden wird), dann wird er mit Con- 
fiscation bestraft. 

4) Wenn ein Monch ein altes Kleid von einer 
nicht blutsverwandten Nonne waschen, farben oder 
klopfen lasst, so wird er etc. (88) 

5) Wenn ein Monch von einer ihm nicht bluts- 
verwandten Nonne ein Kleid empfangt, und sei es 
tauschweise, so wird er etc.*) 

6) Wenn ein Monch einen Burger oder eine 
Burgersfrau, die ihm nicht blutsverwandt ist, um ein 
Kleid bittet, ausser bei passender Gelegenheit, dann 
wird er mit Confiscation bestraft. Unter passender 
Gelegenheit hat man den Fall zu verstehen, dass 
ihm ein Kleid gestohlen wird, oder dass er es ver- 
loren hat. 

7) Wenn ein Burger oder eine Burgersfrau einem 
nicht blutsverwandten Monche viele Kleidungsstiicke 
anbietet, so darf er daraus nur zwei Stiicke wahlen. 


der einfach folgendes enthielt: ‘Wenn ein Monch ein iiber- 
zahhges Kleid tragt, wird er mit Confiscation bestraft; 
Suttavibhang,-! I, p 195. 

*) In C. sind Artikel 4 und S umgestellt. 
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ein Unter- und ein Obergewand.*) Wahlt er daraus 
mehr, dann wird er etc. 

8) Wenn ein Burger oder eine Biirgersfrau, 
fur einen nicht blutsverwandten Monch eine Col- 
lecte in Gang setzt mit der ausgesprochenen Ab- 
sicht, fiir das gesammelte Geld ein Kleid fiir den 
fraglichen Monch zu kaufen, und dann dieser Monch 
ohne vorausgehende Einladung zu jener Person hin- 
geht und mit Riicksicht auf das Kleid zu erkennen 
giebt, wie er es wiinscht, mit den Worten: „Freund, 
du musst fiir die gesammelten Gelder solch ein Kleid 
fur meinerr Gebrauch kaufen“, indem er sich so die 
Geneigtheit anderer, Gutes zu thun, zu nutze macht, 
dann wird er etc. 

9) Wenn fur einen Monch zwei Burger oder 
Biirgersfrauen, die ihm nicht blutsverwandt sind, jeder 
fiir seine Person eine Collecte in Gang setzen, mit 
der ausgesprochenen Absicht, fiir die von jedem ein- 
zelnen gesammelten Gelder je einzeln ein Kleid fiir 
den fraglichen Monch zu kaufen, und wenn dann 
dieser Monch ohne vorausgehende Einladung zu diesen 
Personen hingeht und mit Riicksicht auf das Kleid 
zu erkennen giebt, wie er es wiinscht, mit den Worten: 
,,Freunde (oder Freundinnen), ihr miisst fiir den Ge- 
sammtbetrag der einzeln gesammelten Gelder solch ein 
(89) Kleid kaufen, so dass ihr beide mich mit einem 
Gewande kleidet“, indem er sich so die Geneigt- 
heit anderer, Gutes zu thun, zu nutze macht, dann 
wird er etc. 

lOj Wenn fiir einen Monch ein Fiirst, ein Grosser 
des Reiches, ein Brahmane oder ein Biirger durch 
einen Boten Geld schickt, um ein Kleid zu kaufen, 
mit dem Auftrage, fiir das Geld ein Kleid als Aus- 

*) Die englische Uebersetzung von C. hat: „ebensoviel 
als nbtig ist, um zu ersetzen, was er verloren hat.“ Doch 
darin muss ein Fehler stecken, denn M. stimmt mit der 
Pali Recension iiberein. 



II2 


stattung fiir den fraglichen Monch zu kaufen, und 
wenn der Bote zu dem Monche kommt und sagt: 
„Hier wird Ew. Ehrwiirden Geld gebracht fiir ein 
Kleid zu eurem Gebrauche, Ew. Ehrwurden mogen 
dasselbe annehmen“, dann soil der Monch zu dem 
Boten sagen: „Wir nehmen das Geld nicht an, guter 
Freund, doch wir werden wohl ein Kleid annehmen 
zur rechten Zeit und in der gehorigen Form." Wenn 
nun der Bote den Monch fragt: ,,Haben Ew. Ehr- 
wiirden einen Bevollmachtigten dazu“, dann , ihr 
Monche, soil der Monch, wenn er eines Kleides be- 
darf, einen Bevollmachtigten in der Pefson eines 
Klosterdieners oder eines Laien namhaft machen mit 
den Worten: „Diese Person, guter Freund, ist der 
Bevollmachtigte der Geistlichen." Wenn dann der 
Bote, nachdem er den Bevollmachtigten von der Sache 
unterrichtet hat, wieder zu dem Monche kommt und 
sagt: „Der von Ew. Ehrwurden namhaft gemachte 
Bevollmachtigte ist von mir unterrichtet, Ew. Ehr- 
wiirden mogen sich zu demselben begeben, er wird 
ihnen zur gelegenen Zeit die Kleidung verschaflFen" ; 
dann, Monche, begebe sich der Monch, wenn er eines 
Kleides bedarf, zu dem Bevollmachtigten und ermahne 
ihn zwei-, dreimal in dieser Weise: „Ich bedarf eines 
Kleides, guter Freund." Eekommt er das Kleid nach 
zwei-, dreimaliger Ermahnung, dann ist es gut; wenn 
nicht, dann darf er vier-, fiinf-, hdchstens sechsmal 
stillschweigend sich in Erinnerung bringen und ge- 
duldig abwarten. Bekommt er dadurch das Kleid, 
dann ist es gut. Hat er dann noch keinen Erfolg, 
und bemiiht er sich so lange, bis er es bekommt, 
dann wird er mit Confiscation bestraft. Im Falle er 
das Kleid nicht bekommt, muss er personlich zu dem 
Manne hingehen, von welchem das Geld zum Kaufe 
eines Kleides stammt, resp. einen Boten senden, um 
zu sagen: ,,Das Geld, welches Ew. Wohlgeboren ge- 
schickt haben , um fiir diesen IMonch ein Kleid zu 



kaufen, ist ihm zu nichts von Nutzen gewesen. Ew. 
Wohlgeboren mogen Sorge tragen, dass es nicht fiir 
Sie verloren geht.“ So ist im gegebenen Falle die 
gehorige Form. 

(go) ii) Wenn ein Monch eine Decke teilweise aus 
Seide machen lasst, so wird er etc. 

12) Wenn ein Monch eine Decke aus reiner, 
schwarzer Wolle machen lasst, so wird er etc. 

13) Wenn ein Monch eine neue Decke machen 
lasst, muss man zur Halfte reine, schwarze Wolle, 
zum vierten Teile weisse und fiir das Ictzte Viertel 
braune Wolle nehmen. Lasst er sie anders machen, 
dann wird er etc. 

14) Eine neue Decke, die ein Monch hat machen 
lassen, muss er 6 Jahre lang gebrauchen. Lasst er 
innerhalb dieser Zeit ohne die Zustimmung des Ka- 
pitels eine neue Decke machen, sei es nun, dass er 
die alte w’eglegt oder nicht, so wird er etc. 

15) Wenn ein Monch einen Teppich, um darauf 
zu sitzen, machen lasst, muss er, um denselben zu 
verunstalten, ein Stiick von der Grosse einer Sugata- 
Spanne im Quadrat aus einem alten Teppiche nehmen. 
Lasst er ihn anders machen, so wird er etc. 

16) Wenn ein Monch auf der Wanderschaft Wolle 
erhalt, so darf er , wenn er will, sie annehmen 
und dann hochstens drei Yojana weit mit sich fiihren, 
im Falle niemand anders da ist, der sie triige. Nimmt 
er das Packet weiter mit sich, selbst im Falle, dass 
kein Trager zu finden ist, so wird er etc. 

17) Wenn ein Monch von einer ihm nicht bluts- 
verwandten Nonne Wolle waschen, farben oder kammen 
lasst, so wird er etc. 

18) Wenn ein Monch Gold oder Silber annimmt 
Oder fur sich annehmen lasst, oder zugiebt, dass man 
es fiir ihn bewahrt, so wird er etc. 

19) Wenn ein Monch sich damit abgiebt, gepragtes 
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Geld auf eine oder andere Weise zu benutzen, so 
wird er etc. 

20) Wenn ein Monch sich damit abgiebt, Handel 
in einer oder anderen Weise zu treiben, so wird er etc. 

21) Einen iiberflussigen Bettelnapf darf man hoch- 
stens zehn Tage lang behalten; bei Ueberschreitung 
dieses Termines wird man etc. 

22) Wenn ein Monch, im Falle sein Bettelnapf 
an weniger als ftinf Stellen gefiickt ist, sich einen 
neuen anschaffen lasst, wird er bestraft mit (91) Con- 
fiscation. 

Er muss diesen (neuen) Napf in einer Versamm- 
lung von Monchen abgeben, und der allerschlechteste 
Napf, der in der Versammlung zu finden ist, soil ihm 
dann gegeben werden mit den Worten; „Diesen 
Napf, Bruder, musst du bebalten, bis er bricht.“ So 
ist im gegebenen Falle die gehorige Form. 

23) Die Arzneien, die von kranken Monchen ge- 
braucht werden diirfen, wie Ghee, Butter, Oel, Honig 
und Zucker, darf man annehmen und hochstens eine 
Woche lang bewahren. Bei Uebertretung des ge- 
stellten Termines wird man etc.*) 

24) Einen Monat vor Ende des Sommers darf 
ein Monch sich einen Regenmantel zu verschaffen 
suchen und einen halben Monat vor genanntem Zeit- 
punkte darf er denselben anlegen. Verschafft er sich 
einen Regenmantel friiher als einen Monat vor jenem 
Zeitpunkte und legt er denselben friiher als vor einem 
halben Monate an, so wird er etc.**) 

25) Wenn ein Monch einem anderen, dem er ein 
Kleid gegeben hat, spater im Zorne oder Aerger 
dasselbe wieder abnimmt oder abnehmen lasst, so wird 
er etc. 


Dieser Artikel steht als No. 26 in C., als No. 30 
*“) Hiermit correspondirt in C. 27, in M. 28. 



26) Wenn ein Monch fiir sich selbst um Garn 
bettelt, und daraus bei einem Weber ein Kleid machen 
lasst, so wird er etc.*) 

27) Wenn fiir einen Monch irgend ein Burger 
Oder eine Biirgersfrau, die ihm nicht blutsverwandt 
sind, bei einem Weber ein Kleid vveben lassen, und 
dann der fragliche Monch ohne vorausgehende Auf- 
forderung zu dem Weber geht und hinsichtlich des 
Kleides zu erkennen giebt, wie er es haben will mit 
den Worten: „Freund, das Kleid, das du webst, ist 
fiir mich bestimmt; mache es lang und breit, stark, 
gut gewoben und von schonem Rande, hiibsch von 
Zeichnung und Bearbeitung, dann werden wir dir et- 
was e.xtra als Belohnung geben.“ Wenn der Monch 
nach diesen Worten etwas als Belohnung giebt und 
ware es nur ein einziges Bettelmahl, so wird er etc.**) 

(92) 28) Wenn zehn Tage vor dem Vollmonde 
des Kirttika ein Monch unerwartet ein Kleid bekommt, 
darf er es, wenn es ihm got scheint, annehmen und 
bis zu dem fiir die (gewohnliche) Austeilung der 
Kleider bestimmten Zeitpunkte bewahren. Bewahrt er 
es langer, so wird er etc.***) 

2g) Wenn ein Monch nach Schluss der stillen 
Zeit am Vollmondstage des K 3 .rttika sich in die Wild- 
nis begiebt, um in Klausen zu wohnen, die unsicher 
und Gefahren ausgesetzt sind, dann darf er, wenn 
er will, eins von seinen drei Kleidungsstiicken zu 
Hause lassen, und falls er Veranlassung dazu hat, 
sich wahrend einer Zeit von hochstens sechs Tagen 
von jenem Kleidungsstiicke trennen. Trennt er sich 
langer davon ohne Zustimmung der Briider, so wird 
er etc. 

30) Wenn ein Monch mit Wissen und Willen 

*) Dies steht in C, und M. als Artikel 23 

**) In C. und M. steht dies als Artikel 24. 

***) In M. ist dies Artikel 26. 


8 * 
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einen fiir die Kirche bestimmten Vorteil sich selbst 
aneignet, so wird er etc. 

Hiermit, ehrwiirdige Briider, sind die 30 Sachen, 
die mit Confiscation bestraft werden, aufgezahlt. Ich 
frage euch daher etc. 


7) Ueber Sachen, fiir die man Busse thun muss. 

Nun, ehrwiirdige Briider, kommen die 92*) Sachen, 
fiir die man Busse thun muss, zur Behandlung. 

1) Wenn man mit vollem Bewusstsein die Un- 
wahrheit spricht, so muss man dafiir Busse thun. 

2) Wenn man schmalt, so muss man etc. 

3) Wenn man einen Monch verleumdet, so muss 
man etc. 

4) Wenn ein Monch einer nichtgeweihten Person 
wortlich den Text des Gesetzes vorliest, so muss er etc.* *) 

(93) 5) Wenn ein Monch langer als zwei oder 
drei Nachte bei einer nichtgeweihten Person schlaft, 
so muss er etc. 

6) Wenn ein Monch bei einer weiblichen Person 
schlaft, so muss er etc.***) 

7) Wenn ein Monch mehr als fiinf oder sechs 
Satze vor einer weiblichen Person predigt, ausser in 
Gegenwart einer gereiften mannlichen Person, so muss 
er etc.f) 


*) Die chinesische Recension zahlt 90 Artikel; die 
Anzahl in M. wird von Minajew Pratim. S. p 53 nicht an- 
gegeben. Dock ans der Bemerknng des genannten Gelehrten, 
dass im Mahavyutpatti einige Uebertretungen enthalten sind, 
die im Pali Text nicht vorkommen, schliessen wir, dass die 
Anzahl der Artikel in M. mehr als 90 betragt. 

•*1 Diesem Artikel entspricht No. 6 in C. und No. 8 
in JI. 

***) Art. 5 und 6 fallen mit No. 5 und 4 in C. mit 
No. 54 und 63 in M. zusammen. 

t) In C. vert.auschen Art. 7 und 9 ihre Stelle. 
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8) Wenn ein Monch einer ungeweihten Person 
gegeniiber, selbst der Wahrheit gemass, erklart, iiber- 
menschliche Eigenschaften zu besitzen, so muss er etc.*) 

9) Wenn ein Monch einer ungeweihten Person 
eine schwere Siinde eines der Briider mitteilt, so muss 
er etc. 

10) Wenn ein Monch in dem Grunde grabt oder 
graben lasst, so muss er etc.**) 

11) Wer irgend ein Gewiichs oder Geschopf be- 
schadigt, muss etc. 

12) Wer jemand falsch beschuldigt und ein Leid 
zufiigt, muss etc.***) 

13) Wer zur Unzufriedenheit anstiftet, muss etc.***) 

14) Wenn ein Monch ein Bett, Stuhl, Strohsack 
Oder Kissen, Eigentum der Bruderschaft, ausser dem 
Hause ausbreitet oder ausbreiten lasst , und beim 
Weggehen nicht wieder aufnimmt oder aufnehmen 
lasst, Oder, ohne jemand zu griissen, sich entfernt, 
so muss etc. 

15) Wenn ein Monch in dem Hause der Briider 
ein Lager ausbreitet oder ausbreiten lasst und beim 
Weggehen nicht wieder aufnimmt oder aufnehmen 
lasst, oder, ohne jemand zu griissen, sich entfernt, 
so muss etc. 

16) Wenn ein Monch im Hause der Briider sein 
Lager ausbreitet, nachdem er mit Wissen und Willen 
einen anderen, der friiher denselben Platz einnahm, 
aus keinem anderen Grunde verdrangt hat, als dass der- 
jenige, dem es im Wege ist, fortgehen kann, so muss etc. 

17) Wenn ein Monch im Zorn und Aerger einen 
anderen aus dem Briiderhause wirft oder werfen lasst, 
so muss etc. 

(94) 18) Wenn ein Monch in einem eben ge- 


») In M. Art. 6. 

**) Dieser Artikel ist No. 73 in M. 

***) Die Artikel 12 und 13 sind in C. und M. umgestellt. 



— ii8 — 

legenen Zimmer des Briiderhauses unruhig auf einem 
Bette Oder Stuhle, woran die Beine wackelig sind, 
sich setzt Oder sich setzen lasst, so muss etc. 

19) Ein Monch, der ein grosses Kloster fiir sich 
bauen lasst, darf auf einer Stelle, wo wenig Griin ist, 
so viel bestellen, als zwei oder drei (Frachten) Deck- 
holz (oder Deckstroh?) gleich ist, so viel als genug ist 
fiir die Thiirrahmen', die Riegel zum Schliessen und 
die Herstellung der Fenster. Bestellt er mehr, auch 
wenn es auf einem Platze ist, wo wenig Griin ist, 
dann muss er etc.*) 

20) Wenn ein Monch Gras oder Erde mit Wasser, 
worin Tierchen sind, besprengt oder besprengen lasst, 
so muss er etc. 

21) Wenn ein Monch ohne Erlaubnis eine geist- 
liche Ansprache an die Nonnen halt, so muss er etc, 

22) Wenn er selbst mit Erlaubnis nach Sonnen- 
untergang dasselbe thut, so muss er etc. 

23) Wenn ein Monch sich nach einer Nonnen- 
wohnung begiebt, urn eine geistliche Ansprache an 
die Nonnen zu halten, es sei denn bei einer ausser- 
gewohnlichen Gelegenheit, so muss er etc. Unter ausser- 


*) Die historische Erklarung in Suttavibhanga II, p 47 
lauft darauf hinaus, dass ein gewisser Monch, Namens 
Channa, ein ICIoster, dass fiir ihn gebaut wurde, nach seiner 
Vollendung verschiedene Male decken und bewerfen Hess, 
so^ dass das K-loster das Uebergewicht bekam und einhel. 
Dieser Unsinu beweist aur Geniige, dass die Verfasser des 
Suttavibhanga den Artikel nicht mehr verstanden. Er ent- 
halt in der That ein Kauderwalsch und der Text ist an 
mehr als einer Stelle verdorben. C. hat nach Beal; „Wenn 
ein Monch fiir ein zu einem grossen Kloster gehoriges Ge- 
baude eine Thiire oder Fenster oder irgend welches Bei- 
\verk zur Verzierung macht oder machen lasst, darf er so 
\iel gehacktes Holz, als zwei oder drei Frachten gleich ist, 
verwtnden lessen. 1 st es mehr, dann etc." Die Artikel 
19 und 20 stchen in C. und il. in umgekehrter Reihen- 
folge. 



gewohnlicher Gelegenheit versteht man im gegebenen 
Falle, wena eine Nonne krank ist.*) 

24) Wenn ein Monch behauptet, dass die Briider 
aus personlichem Interesse an die Nonnen geistliche 
Ansprachen halten, so muss er etc. 

25) Wenn ein Monch einer ihm nicht blutsver- 
wandten Nonne ein Kleid giebt, sei es zum Tausche, 
so muss er etc. 

26) Wenn ein Monch fur eine ihm nicht bluts- 
verwandte Nonne ein Kleid naht oder nahen lasst, 
so muss er etc. 

(95) 27) Wenn ein Monch sich mit einer Nonne 
verabredet, mit ihr auf demselben Wege zu reisen, 
selbst nach dem nachsten Dorfe, es sei denn bei 
einer aussergewdhnlichen Gelegenheit, so muss er etc. 
Unter aussergewohnlicher Gelegenheit versteht man 
im gegebenen Falle, wenn der Weg nur in grosser 
Gesellschaft gemacht werden kann wegen anerkannter 
Unsicherheit und Gefahrlichkeit. 

28) Wenn ein Monch sich mit einer Nonne ver- 
abredet, mit ihr in demselben Schiffe stromauf oder 
stromab zu fahren, es sei denn, um quer iiberzusetzen, 
so muss er etc."**) 

29) Wenn ein Monch mit Wissen und Willen eine 
Mahlzeit, die ihm eine Nonne besorgt hat, es sei denn mit 
Zuthun des milden Gibers, geniesst, so muss eretc.***) 

30) Wenn sich ein Monch mit einer Nonne in 
der Einsamkeit allein hinsetzt, so muss er etc-t) 

31) Ein Monch, der nicht krank ist, darf eine 
Mahlzeit an einem Orte, wo (taglich) Essen ausgeteilt 
wird, nehmen. Nimmt er mehrere, so muss er etc. 

32) Wer an einer Mahlzeit in grosser Gesellschaft 


*) Dieser Artikel fehlt in C. und M. 

**) Dieser Artikel ist No. 27 in JI. 

***) Dieser Artikel ist No. jo in M. 
t) Hierfiir stehen in M. zwei Artikel, 28 und 29 > die 
auf dasselbe hinauskommen. In C. ist es Artikel 26. 
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teilnimmt, ausser bei einer passenden Gelegenheit, 
muss etc. Unter passender Gelegenheit versteht man 
im gegebenen Falle: wahrend einer Krankheit, bei 
Gelegenheit der Austeilung und Verfertigung von 
Kleidern, auf der Reise, an Bord eines Sehiffes, bei 
einer aussergewohnlichen Gelegenheit, bei einer den 
yramana’s angebotenen Mahlzeit.*) 

33) Wenn man verschiedenen Mahlzeiten, den einen 
vorher, den anderen nachher beiwohnt, es sei denn bei 
einer passenden Gelegenheit, so muss man etc. Unter 
(96) passender Gelegenheit versteht man im gegebenen 
Falle: wahrend einer Krankheit, bei Gelegenheit der 
Austeilung und Verfertigung von Kleidern.’*'*) 

34) Wenn jemand einen Monch , der an sein 
Haus kommt, mit Kuchen oder Griitze bewirtet, so darf 
der Monch, wenn er will, zwei oder drei Teller voll 
nehmen. Nimmt er mehr, so muss er etc. Die zwei 
oder drei Teller voll muss er mit sich nach Hause 
nehmen und sie mit den Briidern teilen. Das ist die 
gehorige Form.***) 

35) Wenn ein Monch nach eingenommener Mahl- 
zeit Gebackenes oder Gekochtes, was nicht tibrig ge- 
blieben ist, geniesst, so muss er etc. 

36) \Venn ein Monch einen anderen, der schon 
gegessen hat, einladet, Gebackenes oder Gekochtes, 
das nicht ubrig geblieben ist, zu geniessen, mit den 
Vorten: ,,Komm, Bruder, iss“, in der Absicht, irgend 
einen Zweck zu erreichen, dann muss er, falls der 
Eingeladene isst, etc. 

*} In M. und C. ist dieser Artikel der 36., bei Beal 
Oder in dem von ihm befolgten Texte bat sich ein Fehler 
eingesclilichen ; es steht dort: „sich entfernen von einer 
Jlahlzeit" anstatt „teilnehmen“. Der folgende Artikel in P. 
ertspncht Nr. 32 in C., 33 in M. Die den gramana’s an- 
gcbotene Mahlzeit, cramana-bhakta, ist eine Nachahmung 
des In ahmana-bhojma, Bekostigung von Brahmanen. 

) In il. steht dies als Art. 3 t, in C als 22 

•♦*) In M Art. 33-35 = P. 34-36. 



37) Der Monch, der ausser der Zeit Speisen ge- 
niesst, muss etc. 

38) Der Monch, der Speisen, die er (vom vorigen 
Tag) aufbewahrt hat, geniesst, muss etc. 

39) Wenn ein Monch, der nicht krank ist, Lecker- 
bissen, wie Ghee, Butter, Oel, Honig, Zucker, Fisch, 
Fleisch, Milch, Molken fur sich selbst verlangt und 
geniesst, so muss etc.*) 

40) Wenn ein Monch etwas, das ihm nicht ge- 
geben wird, in den Mund nimmt als Nahrung, aus- 
genommen Wasser und einen Zahnstocher, so muss etc. 

41) Der Monch, der einem Gymnosophisten (oder 
nacktenJainaM6nch)oder einem brahmanischenWander- 
monche oder einer Wandernonne eigenhiindig gebackene 
Oder gekochte Speisen darbietet, muss etc. 

42) Wenn ein Monch zu einem anderen also 
spricht: ,,Komm, verehrter Herr, lass uns in das Dorf 
Oder in die Stadt gehen, um unser Essen zu erbetteln“, 
und dann, sei es, nachdem er ihm Gelegenheit ge- 
geben hat, dass ihm (97) etwas gegeben wurde oder 
nicht, ihn wegschickt, ohne einen anderen Grund an- 
zufiihren, als: „Geh, verehrter Herr, es geliistet mich 
nicht, mit dir zu sprechen oder zu sitzen, es ist mir 
angenehmer, ganz allein zu sprechen oder zu sitzen," so 
muss er etc.**) 

43) Wenn ein Monch in einem Hause, wo Leute zu- 


*) In C. und M. steken Art. 39 und 40 in umgekelirter 
Reihenfolge. 

**) In C. stehen Artikel 46 und 42 in umgekehrter 
Reihenfolge, in M. fehlt 42. Nach Suttavibhanga II, p 93 
ist der Beweggrund, warum der eine Bruder den andem 
wegschickt, der, dass der erste gerne mit einer Frauens- 
person scherzen, spielen und unehrbare Dinge treiben will. 
Es ist charakteristisch fiir die keusche Phantasie dieser 
irdischen Heiligen, dass sie stets an Frauen denken, und 
dass sie das stets mit den allerunziemlichsten Nebenge- 
danken thun. 
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sammen ihre Mahlzeit halten, als ein Eindringling 
sich hinzusetzt, so muss er etc.*) 

44) Wenn ein Monch mit einer weiblichen Person 
in der Einsamkeit an einem bedeckten Orte sich hin- 
setzt, so muss er etc. 

45) Wenn ein Monch mit einer Frau in der Ein- 
samkeit sich allein setzt, muss er etc.**) 

46) Wenn ein Monch, eingeladen als Cast, an 
einer gemeinschaftlichen Mahlzeit teilnimmt und, ohne 
Abschied von einem der dort anvvesenden Briider zu 
nehmen, vor Oder nach dem Mittag bei den Hausern 
seinen Rundgang macht, ausser bei einer passenden 
Gelegenheit, so muss er etc. Unter passender Gelegen- 
heit versteht man im gegebenen Falle; wenn Kleider 
ausgeteilt und verfertigt werden.***) 

47) Ein Monch, der nicht krank ist, darf von 
einer fiir vier Monate geltenden Einladung zum Essen 
Gebrauch machen; iiberschreitet er diesen Terrain, 
ausser bei einer erneuten Oder standigen Einladung, 
so muss er etc.|) 

48) Wenn ein Monch hingeht, um ein Heer in 


•) In il. ist dieser Artikel in zwei, 42 und 43, die auf 
dasselbe hinauskotnmen, zerlegt. Ueber die verkehrte Aus- 
legung dieses Artikels ist schon oben p X gesprochen. 

**) Jl.in soilte denken, dass Artikel 30 wegen dieses 
Artikels uberdiissig ware. Auch das ist charakteristisch. 

•*•) In M. Artikel 51, in C. 42. 

t) Bestimmungen in diesem Artikel widersprechen 
sick gegenseitig. C. ist nock um eineu Grad unverstandlicher; 
vorsicktskalber lassen wir das Engliscke uniibersetzt; „II * 
Biksku ( 1 . Bkikshu) be asked to receive suck tkings as are 
allowed during time of sickness e.ctending over a period of 
four months, he may accept the invitation for this period, 
even though he be at the time in good health, but if he 
pceeds such a term, except there be a perpetual invitation, 
it is pachittiya." Hieraus wurde folgen, dass ein Monch, auch 
tt'enn er gesund ist, wohl geniessen darf, was soBst nnr 
Xranken erlaubt ist, wenn er nur eine Einladung hat, 0® 
zu geniessen. 
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seiner Aufsteliung zu sehen, ausser aus einem triftigen 
Grunde, so muss er etc. 

49) Hat dagegen der Monch irgend einen Grund, 
um nach dem Heere (98) zu gehen, dann darf er sich 
zwei Oder drei Nachte in dem Lager aufhalten; bleibt 
er langer, so muss er etc. 

50) Wenn ein Monch, der zwei oder drei Nachte 
in dem Lager sich aufhait, hingeht, um in Augen- 
schein zu nehmen die Vorbereitung zum Kampfe, 
Oder die Vorposten, oder die Schlachtordnung, oder 
die Abhaltung einer Heerschau, so muss er etc.*) 

51) WerSpirituosen oderLiqueiire trinkt, muss etc.**) 

52) Wer einen anderen mit dem Finger anstosst, 
muss etc. 

53) Wer im Wasser herumplatschert, muss etc. 

54) Wer unehrerbietig ist, muss etc. 

55) Wenn ein Monch einen anderen erschrecken 
will, so muss er etc. 

56) Wenn ein Monch, ohne krank zu sein, nur 
um sich zu warmen, ein Feuer anmacht oder an- 
machen lasst , ausser aus einem triftigen Grunde, 
so muss etc. 

57) Wenn ein Monch mehr als einmal alle vier- 
zehn Tage badet, ausser zu der bestimmten Zeit, so 
muss er etc. Unter bestimmter Zeit versteht man im 
gegebenen Fade die zVz heissen Monate, i. e. die 
letzten anderthalb Monate des Sommers und der erste 
Monat der Regenzeit; ferner wenn er sich erhitzt 
fflhit, krank ist, etwas zu thun hat, auf der Reise, 
in boigem Wetter. 

58) Beim Empfange eines neuen Kleides muss 
der Monch eines der drei Mittel, es zu verunstalten, 
anwenden: Indigo, Schmutz oder Schwarze. Tragt 


*) Art. 48 — 50 entsprechen 45 — 47 in M. Bei Beal ist 
49 durch Versehen ausgefallen. 

*•) In M. Artikel 79. 
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er ein neues Kleid, ohne es zu verunstalten, so muss 
er etc. 

59) Wenn ein Monch selbst ein Kleidungsstiick 
fiir einen Monch, Nonne, angehende Nonne, Schuler 
Oder Schiilerin bestimmt hat, und es, ohne sein Ver- 
sprechen zu widerrufen*), gebraucht, so muss er etc. 

(gg) 60) Wenn ein Monch den Bettelnapf, das 
Kleid, die Matte, die Nadelbiichse oder den Giirtel 
eines anderen Monches versteckt oder verstecken lasst, 
so muss er etc."' *) 

61) Der Monch, der mit Wissen und Willen ein 
Tier des Lebens beraubt, muss etc. 

62) Der Monch, der mit Wissen und Willen Wasser, 
vvorin Tierchen sind, geniesst, muss etc. 

63) Der Monch, der mit Wissen und Willen eine 
rechtlich entschiedene Frage wieder anregt, muss etc. 

64) Der Monch, der mit Wissen und Willen eine 
grobe Uebertretung eines Bruders verheimlicht, muss etc. 

65) Ein Monch, der mit Wissen und Willen je- 
mand unter dem 20. Jahre zum Geistlichen weiht, 
die Person, welche die Weihe empfangt, sowie die 
Briider, die an der Ceremonie teilnehmen, verdienen 
alle einen Tadel. Dies ist die Busse im gegebenen 
Falle. 

661 Wenn ein Monch wissentlich sich mit einer, 
Diebesbande verabredet, um mit ihnen zusammen zu 
reisen, und ware es nur nach dem nachsten Dorfe, 
so muss er etc. 

67) Wenn ein Monch mit einer Frau verabredet. 


) Oder ohne Zuruckziehung. Dass paccuddhara im 
Texte, Skr. pratyuddhara^ den angegebenen Sinn hat, geht 
aus cliandapratyuddhdra,Vf'idGTt\ikn einer friiher abgegebenen 
Stitnine, w ie it, fiir punakatnmdya ukhoteyya in Artikel 63 
h.it, heivc>r. 


7S, 0f>, 

60 , 59, 


Den Artikeln 51 — 60 entsprechen 
52, 60, 58, 08, 67; in C. 51, 53, 


in M. 79, 63, 64, 
5-> 54, 55> 57> 5^i 
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mit ihr zusammen zu reisen, und ware es nur nach 
dem nachsten Dorfe, so muss er etc. 

68) Wenn ein Monch in dieser Weise spricht: 
„Ich fasse das von dem Herrn verkiindete Gesetz in 
dem Sinne auf, dass die Dinge, welche der Herr 
Hindernisse (der Vollkommenheit) genannt hat. nicht 
imstande sind, denjenigen, der sie iibt, zu hindern“, 
dann muss der Monch von den Brudern also ermahnt 
warden: „Sage das nicht, ehrwiirdiger Bruder, lastere 
den Herrn nicht, es ist nicht gut, den Herrn zu 
lastern; denn der Herr wiirde so nicht sprechen. 
Haufig, ehrwiirdiger Bruder, hat der Herr erklart, 
welche die Hindernisse sind, und (lOo) dieselben sind 
allerdings imstande, denjenigen, der sie tibt, zu hin- 
dern.“ Wenn nun der Monch so von den Brudern 
ermahnt dabei beharrt (etc. wie in Artikel lo der 
Abteilung 4). 

69) Wenn ein Monch mit Wissen und Widen mit 
einem anderen, der diese Ansicht hat, zusammen isst, 
wohnt Oder schlaft, wahrend der Schuldige noch nicht 
seine Bussfertigkeit bewiesen , noch seine Ansicht 
widerrufen hat, so muss er etc. 

70) Auch wenn ein angehender Monch in dieser 
Weise spricht: (etc. wie in Art. 68), und wenn dieser 
angehende Monch so von den Monchen ermahnt 
doch dabei beharrt, miissen dieselben zu ihm sagen: 
„Fortab, lieber Novize, darfst du nicht mehr behaupten, 
dass der Herr dein Meister ist; auch verlierst du fortab 
die Berechtigung, welche angehende Monche haben, 
zwei Oder drei Nachte bei den Brudern zu schlafen; 
entferne dich, verschwinde.“ Der Geistliche, der mit 
Wissen und Willen mit jemand, der auf solche Weise 
fortgejagt ist, spricht, oder ihn als Schuler zu sich 
nimmt, oder mit ihm isst oder schlaft, muss etc.*) 

*) Artikel 61—70 = 61, 41, 53, 65, 72, 71, 65, 83, 56, 
57 in M.; 61, 62, 64, — ? 65, 63, 66, 68, 69, 70 in C. 
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71) VVenn ein von den Briidern zur gemeinschaft- 
lichen Erfullung der Glaubenspflichten eingeladener 
Monch in dieser Weise spricht; „Ich kann diesen 
Artikel der Zucht nicht annehmen, ehrwiirdige Bruder, 
ehe ich einen anderen geschickten Monch, der die 
Disciplin griindlich kennt, um Rat gefragt habe“, so 
muss er etc. Ein Geistlieher, der sich bildet, Monche, 
muss lernen, sich informiren, um Aufklarung bitten, 
so ist im gegebenen Falle die gehorige Form. 

72) Wenn ein Monch beim Vortrage des Pr^ti- 
moksha in dieser Weise spricht: „Wozu werden doch 
solche untergeordnete und ausserst untergeordnete 
Vorschriften vorgetragen, es sei denn, dass sie jemand 
(101) missmutig machen, hindern, argern?“ dann ist 
das eine Verachtung der Vorschriften der Zucht, und 
er muss etc. 

73) Wenn ein Monch bei dem halbmonatlichen 
Vortrage des Pritimoksha folgendermassen spricht: 
„lch weiss schon, welche Bestimmung des Regleme.nts 
jetzt an die Reihe kommt, aufgesagt zu werden", und 
die iibrigen merken, dass er wahrend des Vortrages 
des Reglements schon zwei- oder dreimal, geschweige 
denn haufiger, sich fruher gesetzt hat*), und wenn er 
seine unverstandige Handlungsweise nicht aufgiebt, 
dann muss man ihn nach dem Gesetze fur schuldig 
einer Uebertretung erklaren, die er im gegebenen 
Falle begangen hat, und muss ihn ausserdem fiir 
einen Thor erklaren in dieser Weise: „Du gewinnst 
nichts dabei, wiirdiger Bruder, es gereicht dir zum 
Schaden, dass du bei dem Vortrage des PrS.timoksha 
nicht mit dem gehorigen Interesse aufmerkst." Dies 
ist die Strafe, die auf thorichtes Betragen steht. 

*) Man sollte erwarten: fruher gesagt hat; doch der im 
Text gebr.mchte Ausdruck (msinnapitbbam) lasst diese Er- 
kl.uiing nicht zu. Die englische tJebersetzung von C. giebt 
kcine Aufklarung, da sie rein Gallimathias ist. In M. fehlt 
der Artikel, wahrscheinlich weil er unverstandlich war. 
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74) Wenn ein Monch im Zorne oder Aerger einem 
anderen einen Schlag giebt, so muss er etc. 

75) Wenn ein Monch im Zorne oder Aerger gegen 
einen anderen drohend die geballte Faust erhebt, 
muss er etc. 

76) Wenn ein Monch ohne Grund einen anderen 
einer Sache bezichtigt, die eine zeitweilige Ausstossung 
aus der Gemeinschaft zur Folge hat, so muss er etc. 

77) Wenn ein Monch einen anderen absichtlich 
in eine unangenehme Stimmung bringt, zu keinem 
anderen Zwecke, als um ihm eine unangenehme Stunde 
zu bereiten, so muss er etc. 

78) Wenn ein Monch stillschweigend streitende 
und zankende Briider belauscht, zu keinem anderen 
Zwecke, als um zu horen, was sie sagen, so muss 
er etc. 

79) Wenn ein Monch zuerst seine Stimme fur eine 
(102) gesetzliche Handlung abgegeben hat, und nach- 
her sich des Rasonnirens schuldig macht, so muss 
er etc. 

80) Wenn ein Monch, wahrend das Kapitel zur 
Beschlussfassung iiber eine Sache sich berat, ohne 
seine Stimme abzugeben von seinera Sitze aufsteht 
Und sich entfernt, so muss er etc.*) 

81) Wenn ein Monch, nachdem eine voile Ver- 
sammlung einstimmig ein Kleid fiir jemand ange- 
wiesen hat, sich spater des Rasonnirens dariiber 
schuldig macht und sagt: „Die Mitglieder des Kapitels 
geben dem Eigentume der Geistlichkeit eine Bestim- 
mung, je nach der Gunst, in der jemand bei ihnen 
steht“, so muss er etc. 

82) Der Monch, der mit Wissen und Willen einen 


•) Artikel 71 — 80 stimmen iiberein mit 75, 10, — , 48> 
49, 69, 62, 76, 63, 77 in M.; 71, 72, 73, 78, 79, 80, — , 77, 
76, 75 in C. 
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der Geistlichkeit zukommenden Vorteileinerbesonderen 
Person zuweist, muss etc.*) 

83) Der Monch, der die steinerne Thiirschwelle**) 
eines Konigs, eines fiirstlichen gekronten Hauptes zu 
einer Zeit iiberschreitet, wann der Konig nicht hinaus- 
gegangen ist, und die Insignien nicht nach aussen ge- 
bracht sind, ohne fruhere Erfahrung (?), muss etc.***) 

84) Wenn ein Rlonch ein Juwel Oder etwasWert- 
volles aufrafft oder aufraffen lasst, ausgenommen im 
Briiderhause oder im Klosterhofe, so muss er etc. 
Im Falle er ein Juwel oder etwas Wertvolles im 
Klosterhofe oder im Briiderhause aufraift oder auf- 
raffen lasst, muss er es auf bewahren , damit der Eigen- 
tiimer es abholen kann; so ist im gegebenen Falle 
die gehorige Form. 

(103) 85) Der Monch, der, ohne einen anwesenden 
Bruder zu griissen, zur Unzeit in das Dorf geht, aus- 
genommen wegen eines notigen Geschaftes, muss etc. 


*) Art. 81 steht in C. aU 74; 82 fehlt; beide Artikel 
fehlen in M. / > > 

**) Eigentlich steht da ein „Grenzpfahl oder Schlag- 
baum“. » 

***) In dieser Uebersetzung ist mehr als ein Punkt 
zweilelhaft. Nach der Auslegung von Suttavibhanga II, 
P G 7 enthalt der Artikel ein Verbot fiir den Monch, die 
Schwellc von des Fiirsten Schlafkammer zu uberschreiten, 
wenn der Konig rait seiner Gemahim im Bette liegt. Dies 
ist unzulassig, weil die Worte des Textes diese Erklarung 
nicht erlauben und weil es thdrichtes Geschwatz ist. Wabr- 
scheinlich ist gemeint, dass ein Monch nicht in den Palast 
kommen darf, ausser wenn der Fiirst im Vorhofe offentliche 
Audienz giebt. Wir folgen der Lesart anihataratanake-, 
wegen der Bedeutung von wiAaraA' vergl. man Cullavagga 8, I. 
In der iiltesten Form hat der Artikel vermutlich nichts an- 
deres enthalten, als ein Verbot fiir Asketen, an einen 
uppigen Hof zu gehen, ausser im Notfalle. Sicher ist, 
dass im Text alle Worte zwischen muddhavasittassa und 
mdalh7[am spater eingefiigt sind; denn es widerspricht dem 
stehenden Gebrauche, in der Prosa das regierte Wort auf 
diese Weise von dem regierenden zu trennen. 



86) Dem Monche, der eine Nadelbiichse von 
Knochen, Elfenbein oder Horn fiir sich machen lasst, 
wird zur Strafe die Biichse zerbrochen. 

87) Lasst ein Monch ein neues Bett oder einen 
Stuhl fiir sich machen, dann miissen die Fiisse acht 
Zoll Sugata-Mass hoch sein, exclusive des spitzen 
Punktes unten. Wird das Mass iiberschritten , dann 
wird zur Strafe ein Stuck abgeschnitten. 

88) Wenn ein Monch ein Bett oder einen Stuhl 
mit Watte ausstopfen lasst, dann wird dieselbe zur 
Strafe herausgenommen. 

8 g) Eine Matte, welche ein Monch fiir sich machen 
lasst, muss das vorgeschriebene Mass haben. Die 
Grossenverhaltnisse derselben sind an Lange zwei 
Spannen Sugata-Mass, an Breite 172 Spannen und 
•der Rand eine Spanne. Wird das Mass iiberschritten, 
dann wird ein Stiick abgeschnitten. 

90) Ein Kleid, um die Kratze zu bedecken, welches 
ein Monch fiir sich machen lasst, muss das vorge- 
schriebene Mass haben. Die Grossenverhaltnisse sind 
an Lange vier Spannen Sugata-Mass, an Breite zwei 
Spannen. Wenn das Kleid das Mass iiberschreitet, 
dann muss man zur Strafe ein Stuck abschneiden. 

gi) Ein Regenmantel, den ein MSnch fiir sich 
machen lasst, muss das vorgeschriebene Mass haben. 
Die Grossenverhaltnisse sind an Lange sechs Spannen 
Sugata-Mass, an Breite 272-*) Wird der Regenmantel 
grosser gemacht, dann wird zur Strafe ein Stuck ab- 
geschnitten. 

92) Wenn ein Monch ein Gewand fiir sich machen 
lasst, welches dieselben Grossenverhaltnisse hat wie 
das Gewand eines Sugata, oder noch grossere, so 
wird ein Stiick davon zur Strafe abgeschnitten. Die 

*) Wenn die Spanne Sugata-Mass —^^'2 engl. Fuss 
Oder gar ~6 Fuss ware, wie die Ceilonesen behaupten, 
siehe obeu p 60, so wiirde ein Regenmantel 27 oder 36 Fuss 
lang sein. Jede weitere Bemerkung ist uberfliissig. 

Kern , Buddhismus. II, 9 
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Grossenverhaltnisse des Prophetenmantels eines Siigata 
sind: an Lange neun Spannen Sugata-Mass, an Breite 
sechs Spannen.’^) 

(104) Hiermit, ehrwurdige Briider, sind die Q2 
Sachen, fiir die man Busse thun muss, aufgezahlt; 
ich frage euch daher etc. 


7) Ueber Sachen, die man beichten muss. 

Nun, ehrwurdige Briider, kommen die vier Sachen 
zur Behandlung, die gebeichtet warden miissen. 

1) Wenn ein Monch aus der Hand einer ihm 
nicht blutsverwandten Nonne, die eingetreten ist, ge- 
backene oder gekochte Nahrung eigenhandig annimmt 
und geniesst, so muss er seine Schuld mit den Worten 
bekennen: ,,Ehrwurdiger Bruder, ich habe etwas 
Tadelnswertes, etwas Unpassendes gethan, das ge- 
beichtet werden muss; ich bekenne meine Schuld." 

2) Wenn Monche von Familien zur Mahlzeit ein- 
geladen sind und eine Nonne zugegen ist, die sich 
anstellt, als ob sie etwas zu befehlen hatte, indem 
sie ruft: ,,Hier gebt etwas Suppe, hier gebt etwas 
Reis“, dann miissen die Monche die Nonne mit den 
Worten wcgschicken: „Entferne dich. Schwester, bis 
die Briider gegessen haben werden." Wenn keiner 
der anwesenden Monche das Wort ergreift, um die 
Nonne w'egzuschicken , mussen alle ihre Schuld be- 
kennen mit den Worten: „Ehrwiirdige Bruder, wir 
haben etwas Tadelnswertes, etwas Unpassendes gethan, 
das gebeichtet werden muss; wir bekennen unsere 
Schuld." 

3) Wenn ein Monch in Familien, wo gebildete 
Sitten herrschen, ohne vorausgehende Einladung und 

L Aitikd ,S3_92=-.''2, 50, ?o, S4, 85, 86, 87, 89, 88, 
90 in .M.: .'•'I. .S2. 8j, .^6, 84. 85. 87. .88, 8y, 90 in C. 


— I3I — 

ohne krank zu sein, eigenhandig gebackene oder 
gekochte Nahrung annimmt und geniesst, so muss 
er etc. 

4) Wenn ein Mdnch, der in Klausen in der Wild- 
nis, die als unsicher und der Gefahr blossgestellt be- 
kannt sind, wohnt, in einem Kloster gebackene oder 
gekochte Nahrung, von der er friiher keine Kenntnis 
gehabt hat, eigenhandig annimmt und geniesst, wah- 
rend er nicht krank ist, so muss er etc. 

Hiermit, ehrwiirdige Briider, sind die vier Sachen, 
die gebeichtet werdcn miissen, aufgozahlt; ich frage 
eucb daher etc. 


(1051 9) Ueber Sachen, die zu einem an- 
standigen Betragen gehoren. 

Nun, ehrwiirdige Briider, kommen die Sachen*'). 
die zu einem anstandigen Betragen gehoren, zur Be- 
handlung. 

Man muss als Regel fur anstandiges Betragen 
betrachten**); 

1) Dafiir zu sorgen, dass das Untergewand ringsum 
gut sitzt. 

2 ) Dafur zu sorgen, dass die Obergewander ringsum 
gut sitzen. 

3) Gut gekleidet in das Haus zu gehen (d. h. 
hineinkommen). 

4) Gut gekleidet in dem Hause zu sitzen. 

5) Sehr behutsam***) in’s Haus zu gehen. 


*) Die Anzahl der Artikel wird nicht genannt; sie be- 
triigt in P. 75, in C. 100, in M. 107. 

**) Diese AVoite werden bei jedem Artikel wiederholt; 
sie sind in der Folge kiirzehalber weggeblieben. 

***) Oder bekleidet, so dass kein Teil des Kbrpers, 
welcher bedeckt werden muss, bloss ist. Beal hat: „not to 
enter a layman's house with the robes gathered round his 

q* 
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6) Sehr behutsam im Hause zu sitzen. 

7) Mit niedergeschlagenem Blicke in’s Haus zugehen. 

8) Mit niedergeschlagenem Blicke im Hause zu 
sitzen.*) 

9) Nicht mit stolz aufwarts gewandtem Blicke in’s 
Haus zu gehen. 

10) Nicht mit stolz aufwarts gewandtem Blicke im 
Hause zu sitzen.**) 

11) Nicht laut lachend in’s Haus zu gehen. 

12) Nicht laut lachend im Hause zu sitzen.***) 

13) Mit wenig Larm in’s Haus zu gehen. 

(106) 14) Mit wenig Larm im Hause zu sitzen. 

15) Ohne den Korper hin- und herzubewegen in’s 
Haus zu gehen. 

16) Ohne den Korper hin- und herzubewegen im 
Hause zu sitzen. 

17) Nicht die Arme schwenkend in’s Haus zu 
gehen. 

18) Nicht die Arme schwenkend im Hause zu 
sitzen. 


neck“, mit welchem Unsinn vermutlich gemeint ist, dass der 
Korper bis an den Hals bedeckt sein muss. 

•) Artikel 7 und 8 in C. = 23 und 24 in P. 

**) Die Uebersetzung dieses Artikels bei Beal lautet: 
,,Xot to enter a layman’s house in a bouncing manner. Not 
to sit down in a layman’s house in the same manner." 
Es ist nicht ersichtlich, wie jemand „in a bouncing manner" 
sitzen kann. Der chinesische Uebersetzer hat vermutlich 
nicht verstanden , dass utkshipta in die Hdhe geworfen, in 
die Hohe gerichtet bedentet, oder der englische Uebersetzer 
hat nicht wiedergegeben, was in C. steht. Es kann in C. 
auch anatikshiptakena, iibereinstimmend mit anaiikshiptacak- 
siius von Lalitavistara p 230 gestanden haben; eiue ganz oder 
beinahe ganz gleichlautende Stelle muss der Verfasser von 
Suttavibhanga II, p 186 vor Augen gehabt haben, was nicht 
ausschliesst, dass er den Ausdruck ukkhittakdya doch nicht 
verstanden hat. 

***) In C. 24 und 25. Die folgenden Artikel 13 — 20 
stimmen iiberein mit 22, 23, 14 — 17, 20, 21 in C. 
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ig) Nicht das Haupt bin- und herbewegend in’s 
Haus zu gehen. 

20) Nicht das Haupt bin- und herbewegend im 
Hause zu sitzen. 

21) Nicht mit den Handen in der Seite in’s Haus 
zu gehen.*) 

22) Nicht mit den Handen in der Seite im Hause 
zu sitzen. 

23) Nicht verhiillt in’s Haus zu gehen. 

24) Nicht verhiillt im Hause zu sitzen. 

25) Nicht geduckt in’s Haus zu gehen. 

26) Nicht mit gekreuzten Beinen Oder Armen im 
Hause zu sitzen. 

27) Mit dankbarer Achtung die dargereichte Speise 
anzunehmen. 

28) Mit auf das Gefass**) gerichteten Gedanken 
die dargereichte Speise anzunehmen. 

29) Die dargereichte Speise mit gerade so viel 
Briihe, als dazu gehort, (und nicht mehr) anzunehmen. 

30) Von der dargereichten Speise eben bis zum 
Rande des Topfes (und nicht dariiber aufgehauft) an- 
zunehmen.***) 

31) Mit dankbarer Achtung die dargereichte Speise 
zu geniessen. 

32) Mit auf das Gefass gerichteten Gedanken die 
dargereichte Speise zu geniessen. 

33) Die dargereichte Speise unterschiedslos hinter- 
einander zu geniessen. 

34) Die dargereichte Speise mit gerade so viel 
Briihe, als dazu gehort, zu geniessen. 

•) Diese Uebersetzung ist unsicher und stiitzt sick nur 
auf die Autoritat der Erklarer. Etymologisch kann der 
Ausdruck im Text na-kkhambhakato schwerlich etwas anderes 
bedeuten als; nicht steif wie ein Stock. 

**) Oder auf das Gefass, im figiirlichen Sinne ,,deii Em- 
pfanger der Gabe selbst“. 

***) Die Artikel 21 — 30 stehen in C. als 21, 22, 7, S), 
— , 26, 27, 28, — . 
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35) Ohne erst von der in der Mitte hoher aufge- 
hauften Speise etwas vorweg zu nehmen, die dargereichte 
Speise zu geniessen. 

36) Nicht aus Begierlichkeit, um mehr zu bekom- 
men, die Briihe oder die gewiirzte Beilage unter dem 
Reis zu verbergen. 

(107) 37) Nicht, ausser im Krankheitsfalle, Briihe 
Oder Reis fiir sich selbst zu verlangen und zu ge- 
niessen. 

38) Nicht mit Neid nach dem Gefass eines anderen 
zu sehen. 

39) Keine zu grossen Bissen zu nehmen. 

40) Jeden Bissen Reis mit den Fingern zu einem 
Kiigelchen zu formen.*) 

41) Den Mund nicht zu ofFnen, ehe man herunter- 
geschluckt hat, was man im Munde hat. 

42) Nicht die ganze Hand beim Essen in den 
Mund zu stecken. 

43) Nicht mit Essen im Munde zu sprechen. 

44) Nicht so zu essen, dass man die Bissen in den 
Mund wirft. 

45) Jeden Bissen ohne Pausen zu geniessen. 

46) Nicht so zu essen, dass man sich die Eacken 
vollstopft. 

47) Nicht mit den Hiinden beim Essen zu zittern. 

48) Nicht den Reis beim Essen herumzustreuen. 

49) Nicht die Zunge beim Essen herauszustrecken. 

50) Nicht beim Essen zu schmatzen. 

51) Nicht beim Essen zu schliirfen. 

52) Nicht beim Essen die Hande abzulecken. 

53) Nicht beim Essen die Schale abzulecken. 

54) Nicht beim Essen die Lippen abzulecken. 

55) Nicht mit einer beschmierten Hand die Wasser- 
kanne zu ergreifen. 

*) Artikel 33 — 39 stimmen iiberein mit 30, 29, 31, 33 , 
32, 34, 36 in C., wahrend 31, 32 und 40 fehlen, Oder wenig- 
stens be! Beal nicht mit ‘Sicherheit zu erkennen sind. 
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56) Nicht das mit Reis vermischte Wasser, womit 
die Schale abgewaschen ist, im Hause auszugiessen.*) 

57) Keine Predigt an jemand zu halten, der einen 
Sonnenschirm in der Hand halt, ausser wenn die 
Person krank ist. 

58) Keine Predigt an jemand zu halten, der einen 
Stock in der Hand tragt, ausser wenn die Person 
krank ist. 

(108) 59) Keine Predigt an jemand zu halten, der 
ein Messer in der Hand hat, ausser wenn die Person 
krank ist. 

60) Keine Predigt an jemand zu halten, der eine 
Waffe in der Hand halt, ausser wenn die Person 
krank ist. 

61) Keine Predigt an jemand zu halten, der Pan- 
toffein anhat, ausser wenn die Person krank ist. 

62) Keine Predigt an jemand zu halten, der San- 
dalen anhat, ausser v/enn die Person krank ist. 

63) Keine Predigt an jemand zu halten, der auf 
einem Wagen oder Reittier sitzt, ausser wenn die 
Person krank ist. 

64) Keine Predigt an jemand zu halten, der zu 
Bette liegt, ausser wenn die Person krank ist. 

65) Keine Predigt an jemand zu halten, der mit 
gekreuzten Armen oder Beinen sitzt, ausser wenn die 
Person krank ist. 

66) Keine Predigt an jemand zu halten, dessen 
Haupt mit einem Turban umwunden ist, ausser wenn 
die Person krank ist. 

67) Keine Predigt an jemand zu halten, dessen 
Haupt verhtillt ist, ausser wenn die Person krank ist. 

68) Nicht selbst auf dem Boden sitzend an je- 
mand, der auf einem Stuhle sitzt, eine Predigt zu 
halten, ausser wenn die Person krank ist. 

*) Artikel 41—56 = 111 C. 39, — , 38, 37, — , -“'45, 
46, 44, 42, 43, — , — , — , 47, 48- Artikel 49—5 ‘ in C. — 
74, 75 und 73 in P. 
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6g) Nicht selbst auf einem niedrigen Stuhle sitzend 
an jemand, der auf einem hoheren Stuhle sitzt, eine 
Predigt zu halten, ausser wenn die Person krank ist. 

70) Nicht stehend eine Predigt an jemand zu 
halten, der sitzt, ausser wenn die Person krank ist. 

71) Nicht an jemand, hinter dem man hergeht, 
eine Predigt zu halten, ausser wenn die Person krank ist. 

72) Keine Predigt an jemand zu halten, der auf 
dem (ebenen) Wege geht, wahrend man selbst auf 
dem Seitenpfade (und unebenen Pfade) geht, ausser 
wenn die Person krank ist.*j 

73) Nicht stehend seine Notdurft zu verrichten 
oderWasser abzuschlagen, ausser wenn man krank ist. 

74) Nicht auf Gras seine Notdurft zu verrichten 
Oder Wasser abzuschlagen oder zu spucken, ausser 
wenn man krank ist. 

75) Nicht in das Wasser seine Notdurft zu ver- 
richten, Oder Wasser abzuschlagen, oder zu spucken, 
ausser wenn man krank ist. 

(109) Hiermit, ehrwurdige Briider, sind die Sachen, 
die zu einem anstandigen Betragen gehoren, aufge- 
zahlt; ich frage euch daher etc. 


Die chinesische Recension ziihlt, wie bereits an- 
gegeben, too Artikel. Diese grossere Ausfiihrlichkeit 
ist nicht durch einen grosseren Reichtum von Vor- 
schriften liber Kleidung, Nahrung etc. veranlasst, son- 
dern durch die Hinzufugung einer Reihe von Artikeln, 
von 60 — 85, welche alle auf das Decorum Bezug 
haben , das man hinsichtlich geweihter Orte zu be- 
wahren hat. Der Vollstandigkeit halber lassen wir 
die Vorschriften hier folgen. 

60) Nicht in einem Tempel zu wohnen, ausser um 
ihn zu bewachen. 


*1 Mit Artikel 57—72 stimmen ilberein in C. lOO, 96, 
97 t 57—59. S7, — , 54, 55, 88, 89, 86, 90, 91. 
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6 1) Keinen Wertgegenstand oder Geld in einem 
Tempel zu verbergen, ausser um sie zu bewachen. 

62) Nicht mit Lederschuhen an den Fiissen in 
einen Tempel zu gehen. 

63) Nicht mit Lederschuhen in der Hand in einen 
Tempel zu gehen. 

64) Nicht mit Lederschuhen an den Fiissen um 
einen Tempel herumzugehen. 

65) Nicht mit Stiefeln an den Fiissen in den 
Tempel zu gehen. 

66) Nicht mit Stiefeln in der Hand in einen Tempel 
zu gehen. 

67) Nicht unter einem Tempel zu essen und den 
Boden zu verunreinigen. 

68) Nicht mit einer Bahre Oder einem Sarge durch 
einen Tempel zu gehen. 

69) Keine Bahre oder Sarg in einem Tempel 
niederzusetzen. 

70) Keine Leiche in einem Tempel zu verbrennen. 

71) Keine Leiche vor einem Tempel zu verbrennen. 

72) Keine Leiche um einen Tempel herumzutragen 
oder dieselbe an einer der vier Seiten zu verbrennen, 
so dass der Rauch in das Gebaude dringt. 

73) Nicht die Kleider oder das Bett eines Toten 
in einen Tempel hineinzulassen, ausser wenn sie von 
aller Unreinigkeit gesaubert und gehorig gerauchert 
sind. 

74) Nicht seine Notdurft in einem Tempel zu ver- 
richten, 

75) Nicht seine Notdurft mit dem Gesichte nach 
dem Tempel gerichtet zu verrichten. 

76) Nicht seine Notdurft an einer der vier Seiten 
des Tempels zu verrichten, so dass der Gestank hinein- 
dringen kann. 

(no) 77) Nicht mit einem Buddhabild in ein ge- 
heimes Gemach zu gehen. 
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yS) Nicht sich die Zahne in einem Tempel zu 
reinigen. 

7q') Nicht sich die Zahne mit dem Gesichte nach 
dem Tempel gerichtet zu reinigen. 

8 0) Nicht sich die Zahne an einer der vier Seiten 
des Tempels zu reinigen. 

8 1) Nicht in einem Tempel zu spucken. 

82) Nicht mit dem Gesichte nach dem Tempel ge- 
wandt zu spucken. 

83) Nicht zu spucken an einer der vier Seiten 
eines Tempels, wenn man vorbeigeht. 

84) Nicht nach dem Tempel hin gerichtet zu 
hocken. 

85) Kein Buddhabild in einem niedrigen Zimmer 
unterzubringen, als wo man selbst wohnt. 

Ausser dieser Reihe von Bestimmungen finden sich 
noch drei Artikel anderer Art, die im P^li Text fehlen. 
In diesen'^) drei Artikeln wird vorgeschrieben, die 
Hande nicht zusammenzufalten, wenn man des Weges 
geht; keine Baumzweige iiber den Kopf zu halten, 
ausser bei grosser Hitze; den Bettelnapf nicht in einen 
leinenen Sack zu stecken oder oben an einem Stocke 
zu tragen, sondern mit einem Bande iiber die Schulter 
zu tragen. 


10) Ueber Sachen, die bei der Entscheidung 
von Streitfragen in Betracht kommen. 

Nun, ehrvviirdige Briider, kommen die 7 Sachen, 
die bei der Beilegung von Streitfragen in Betracht 
kommen, zur Behandlung, 

Zur Beilegung und Schlichtung von Streitigkeiten, 
die sich hin und wieder ereignen konnen, muss man 
i) jemand, nachdem er vor Gericht erschienen, Recht 

*) Xo. ■ 13-95. 
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sprechen, 2) nach Erinnerung (an die gethane That 
Oder die Pflicht des Citirten), Recht sprechen, 3) ohne 
Zogern Recht sprechen, 4) die Forderung (gegen den 
Geladenen) einstellen, 5) die Stiinmen sammeln, 6) das 
Erkenntnis gegen den Schuldigen aussprechen, 7) Gras 
dariiber wachsen lassen.’*) 

(ill) Hiermit, ehrwiirdige Briider, sind die sieben 
Sachen, die bei der Schlichtung von Streitigkeiten in 
Betracht kommen, aufgezahlt; ich frage euch daher etc. 

Weiter foigt dann eine kurze Aufzahlung der be- 
handelten Titel, wie wir sie schon am Ende des dritten 
Titels angetrofFen haben. 


ii) Reglement fiir Nonnen. 

Das Pritimoksha der Nonnen isl liber denselben 
Leisten geschlagen, wie das der Monche; es hat die- 
selbe Anzahl von Titein und ist grosstenteils gleich- 


*) Nach den Erzahlungen in Cullavagga 4, I — 14 war- 
den die angegebenen Punkte ebensoviel Arten sein , wie 
eine Streitfrage erledigt wild. Doch offenbar sind sie nur 
Phasen eines Prozesses. Der Beweis ist im Cullavagga 
selbst zu finden, namlich i, 2 und i8-, mit sainmHkhS.-vinaya, 
sati-vinaya, und amiVIia-vinaya stimmen iiberein codetabbo, 
saretabbo^ dpattim aropetabbo (und zwar von jemand, der 
avyagra = amudha ist). D.ann foigt der Vorschlag des Ad- 
vokaten, in casu des Redners des Kapitels, welcher Vor- 
schlag immer eine Forderung enthiilt. Darauf wird der 
Versammlung Gelegenheit gegeben, ihre Stimmen abzugeben. 
Alsdann wird durch den Redner das Erkenntnis verkundet. 
In M. weicht die Reihenfolge der einzelnen Teile etwas 
ab, da No. 4 pratijna-karaka an das Ende gestellt ist. Die 
Griinde der Umstellung sind nicht schwer zu erraten: Der 
Ausdruck kann bedenten „Ausfiihrung der Forderung", und 
man hat dies aufgefasst als „Ausfuhrung des Erkenntnisses". 
Die Reihenfolge in C. ist wiederum eine andere. Fiir das 
iibrige ist entweder diese Recension unbrauchbar, oder die 
englische Uebersetzung hat sie unverstandlich gemacht. 
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lautend.*) Dies gilt besonders von den Regeln iiber 
Anstand und geistliche Rechtsprechung. In den 
iibrigen Titeln haben einzelne Artikel solche Aende- 
rungen erfahren, wie sie aus der Natur der Sache von 
selbst hervorgehen. Einige Vorschriften mussten aus 
erklarlichen Griinden wegfallen, andere sind hinzu- 
gefiigt. Haufig, obgleich durchaus nicht immer, sind 
die Griinde, welche die Verfasser des Reglements 
veranlasst haben, besondere Bestimmungen fiir die 
Nonnen aufzunehmen, zu erkennen. Die Reihenfolge 
der Artikel in beiden Reglements zeigt grosse Ab- 
weichung, ohne dass sich die Ursache davon leicht 
erklaren liesse. Dagegen ist die Berechnung der 
Anzahl der Artikel in den Texten ungleichmassig.**) 
In den einen werden bestimmt vier (112) Hauptsiinden 
aufgezahlt, in den anderen acht, namlich dieselben, 
welche in dem Reglement der Monche vorkommen 
und ausserdem noch vier andere. Der Inhalt dieser 
besonders fiir die Nonnen fiir notwendig erachteten 
Vorschriften ist folgender: 

i) Wenn eine Nonne wolliistig sich gefallen lasst, 
dass eine wolliistige mannliche Person ihren Korper 
unter der Schulter und iiber den Knieen beriihrt oder 
befiihlt, oder anfasst, oder anstosst, oder driickt, be- 
geht sie eine Hauptsirnde und wird ausgestossen. 

^ 2) W enn eine Nonne mit Absicht eine andere 
Nonne, die eine Todsunde begangen hat, weder selbst 
tadelt, noch bei der Gemeinde verklagt, und erst 

) Wir konnen hier nur von der P^U-R.eceiision sprechen, 
da uns keine andere zuganglich ist. 

**) Bei Minajew Prat. p94 und Suttavibhanga II, p2ii%, 
wo die Ziffern fur die Zahl der Hauptsiinden, Sachen, die 
zeitweise Ausschliessung zur Folge haben, Confiscation etc. 
nach einander angegeben werden als IV, XVII, XXX, 
CLX\ I, ^ III, insgesamt 255, und wenn man die 75 Regeln 
lur den Au>tand und die sieben Punkte der Rechtsprechung 
hinzuzahit, 307; vergl. Buddhaghosha, citirt Suttavibhanga II, 



spater, gleichviel ob die Schuldige noch lebt, oder 
tot, Oder ausgestossen , oder zu einer anderen Sekte 
tibergegangen ist, erklart; „Ich babe fruher gewusst, 
wie diese Nonne war, aber weil sie eine Schwester 
(im Glauben) war, wollte ich sie weder selbst tadeln, 
noch bei der Gemeinde anklagen“, dann begeht auch 
sie eine Todsunde etc. 

3) Wenn eine Nonne einem Monche, der durch 
ein vollzahliges und einstimmiges Kapitel nach Ge- 
setz, Recht und Befehl des Meisters in Bann gethan 
worden ist, folgt, wahrend jener gleichgiiltig und 
unbussfertig bleibt und von anderen gemieden wird, 
dann miissen die Nonnen zu ihr folgendermassen 
sprechen: „Dieser Monch, ehrwiirdige Schwester, 
ist von einem vollzahligen Kapitel einstimmig in 
den Bann gethan worden nach Gesetz, Recht und 
Befehl des Meisters, er bleibt gleichgiiltig, unbuss- 
fertig und wird von den iibrigen gemieden; folge ihm 
nicht, ehrwiirdige Schwester." Im Falle die Nonne, 
trotz dieses Zuredens, doch dabei bleibt, muss sie 
dreimal ermahnt werden, sich zu bekehren. Geht sie 
bei der dritten Ermahnung in sich, dann ist es gut; 
wenn nicht, dann begeht sie etc; 

4) Wenn eine Nonne wolliistig sich gefallen lasst, 
dass eine wolliistige mannliche Person sie bei der 
Hand oder dem Saume ihres Mantels ergreift, oder 
mit ihr stehen bleibt, um zu sprechen, oder wenn sie 
nach einem Rendez-vous geht, oder wenn sie erlaubt, 
dass ein Mann sie besucht, oder im Verborgenen sich 
zu ihm hinsetzt, oder ihm 1113) zu Gefallen ihren 
Leib hingiebt, damit er Unrecht begehen konne, be- 
geht sie eine Todsunde. 

Dies wird als Probe des Ganzen geniigen und 
kann zugleich auch als Beweis dafiir dienen, dass 
das Reglement der Nonnen in Geist, Tendenz und 
Form mit dem der Monche iibereinstimmt. Auoh die 
ausserlichen Umstande, welche zufolge der heiligen 
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Schrift zum Erlassen der Vorschriften Veranlassung 
gegeben haben , sind ganz analog den Vorfallen, 
Nvelchen das Pratimoksha der Monche sein Entstehen 
zu verdanken hat. Der Unterschied ist nur der, dass 
wir anstatt der sechs Monche jedesmal sechs Nonnen 
haben, die zusammen unablassig bemuht sind, aller- 
lei grossere und kleinere Verstosse zu begehen und 
dadurch Bausteine fur das Pratimoksha herbeizutragen. 
Grosse \'erdienste, wenn auch nicht auf geradem 
Wege, erwarb sich auch eine Nonne, welche unter 
dem Namen ,,hassliche Nanda’‘ zum Unterschiede von 
einer anderen „sch6nen Nandi" bekannt ist. Das 
Erstaunlichste an den Geschichten aller dieser Personen 
ist wohl, dass sie ausser einer ganzen Menge Ueber- 
tretungen geringerer Art auch frischvvcg Todsiinden 
begehen, ohne dass es ihnen schadete, Oder ohne dass 
sie etwas geringeres darum waren. Die sechs Monche 
sind Diebe und Morder, die sechs Nonnen Huren, die 
hassliche Nanda iibertritt die eben mitgeteilten Artikel 
2 und 3; und doch bleiben sie in der Gemeinschaft.*) 
Oberflachhch angesehen konnte man glauben, dass 
sich diese Thatsachen durch die Theorie erklaren 
liessen, dass jemand, der zum erstenmale siindigt, die 
Sundc vcrgeben wird; doch eine solche Theorie ist 
nn Wider.^trcitc mit dem Wortlaute des Reglements 
und dcni Priestcrgelubde.^') 

Zuweilen sollte man geneigt sein, zu glauben, dass 
das Reglement rein fur nichts da war. So lesen wir 
an einer Stelle’''), dass die Sechs einen Diebstahl 
begingen. Sie fuhlten sich unbehaglich dariiber, ver- 
spiirten etwas wie Gewissensbisse bei dem Gedanken, 
dass der Herr eine ^'orschrift liber Diebstahl erlassen 
liatte, und ob sie etwa eine {114) Hauptsiinde be- 


1 Siitt.iMl.hanga I, p 36 und 72; II, p 216 ffg. 
‘^ichc oben p 40. 

***) SuttaMbhangj I, I' 
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gangen batten.*) Der Vorfall wird dem Herrn ge- 
meldet, der in der gewohnlichen Form erklart: „Ihr 
habt eine Todsiinde begangen.“ Dabei blieb es. 

Wenn man annehmen will, dass dergleichen Er- 
zahlungen historisch sind, dann folgt, dass schon zur 
Zeit des Stifters des Ordens das Reglement dieselbe 
Kraft hatte, wie z. B. die Noten der europaischen 
Diplomatie. Verwirft man diese Erzahlungen als Er- 
dichtungen, dann behalten sie doch ihren Wert als 
unverwerfliche Zeugnisse fiir das Mass von Ernst, wo- 
mit die Bruderschaft des Herrn Gebote betrachtete. 

Das Prutimoksha der Konnen ist verfasst, nach- 
dem die Recension des Reglements fur die Mdnche 
vollendet war, doch tragt es keineswegs Spuren da- 
von, einer jungeren Periode anzugehoren. Sowohl in 
der einen als in der anderen Sammlung werden an- 
dere geistliche Orden erwahnt. ' *) Ein Artikel, woraus 
am deutlichsten hervorgeht, dass die (,iak)'a-T6chter 
zur Zeit der Abfassung Oder Redaction des Regle- 
ments nicht die einzige geistliche Schweslerschaft bil- 
deten, ist Artikel 7 der Abteilung iiber Sachen, welche 
eine zeitweise Ausschliessung zur Folge batten ’ *), 
folgenden Inhalts: 

Wenn eine Nonne im Zorn oder Aerger in dieser 
Weise spricht: ,,Ich verlasse den Buddha, ich verlasse 
den Dharma, ich verlasse den Saiigha, ich verlasse 
die Lehre; sind denn die (,iakya-T6chter die einzigen 
weiblichen Asketen? es giebt ja noch andere weibliche 
Asketen, die ehrbar, gewissenhaft und gelehrig sind, 
bei denen will ich ein Leben der Keuschheit fuhren“; 
dann muss diese Nonne von den Schwestern folgender- 
massen ermahnt werden; „Sage das nicht, ehrwurdige 
Schwester, dass du den Buddha verlasst, den Dharma 

*) Die Vorschrift war schon gegeben und ihnen daher 
bekannt. 

’'*) Siehe oben Abteilung Pacittiya, Artikel 41. 

’**) Suttavibhanga II, p 234; Minajew p 99. 
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verlasst, den Sangha verlasst (wie oben); halte ein, 
ehrvvurdige Sch wester; eine gute Lehre ist derDharma, 
fiihre ein Leben der Keuschheit, urn ein Ende den 
Leiden zu machen.“ Und wenn diese Nonne, trotz 
des Zuredens ihrer Sch western, dabei beharrt, muss 
sie dreimal ermahnt werden, sich (115) zu bekehren. 
Geht sie bei der dritten Ermahnung in sich, dann 
ist es gut; wenn nicht, dann macht sie sich eines 
Vergehens schuldig, das Excommunication, zeitweise 
Ausschliessung aus der Gemeinde zur Folge hat. 


12) Geistliche Strafen und Zwangsmittel. 

Die kirchlichen Strafen und Zwangsmittel, von 
denen in dem Reglement wiederholentlich gesprochen 
wird, zeichnen sich im allgemeinen durch besondere 
Milde aus. Doch ist natiirlich ein Unterschied in dem 
Grade der Strenge, je nach der Art des begangenen 
V'erstosses. Diese Milde kann zum teil als ein Aus- 
fluss des Geistes der Bruderschaft betrachtet werden, 
aber sicher nicht weniger als eine notwendige Folge 
der Ohnmacht eines geistlichen Ordens, drakonischev 
Strafen zu dictiren, wo ihm der Arm der weltlichen 
Macht nicht zu Diensten steht. Wo der Buddhismus 
Staatsreligion geworden ist, wie in Barma und Siam, 
werden Vergehen gegen die geistliche Zucht und 
kirchliche Irrtiimer haufig im Namen des Konigs mit 
dem Tode bestraft.*) 

Die strengste Strafe ist unwiderrufliche Ausstossung, 
die verhangt wird oder verhangt werden muss fiber 


*) Im Anfange dieses Jahrhunderts wurden die An- 
hanger einer metaphysischen Sekte, welche uur den Abhi- 
dharma anerkannte, und die iibrigen Bucher der heiligen 
Schrift .ils eine Compilation von Fabeln und Allegorien 
vervvarf, auf Belebl des Konigs hingerichtet. Hardy E. M. 
P 331. 
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denjenigen oder diejenige, so sich einer der Haupt- 
siinden schuldig gemacht hat. In einem einzigen 
Falle wird der angehende Monch einfach weggejagt.*] 
Ferner werden alle Klassen von Personen, denen der 
Eintritt in die Bruderschaft und die Priesterweihe ver- 
sagt ist, wenn sie durch Ungliick oder List ange- 
nommen worden sind, unwiderruflich ausgestossen. 
Diese Strafe ist eigentlich die einzigste criminelle; die 
anderen Strafen haben den Charakter von Besserungs- 
oder Zwangsmitteln. Unter den Besserungsstrafen 
nimmt die Verbannung die erste Stelle ein. Sie wird 
wenigstens in der Legende in deni Falle verhangt, 
dass Geistliche einen anruchigen Lebenswandel fiibren; 
ein solcher Fall, wie er in dem (ii6) Xitel Sanghd- 
disesa, Art. 13 gemeint ist. Aus der Vergleichung 
dieses Artikels mit der historischen Erklarung**) muss 
man schliessen, dass Verbannung und zeitweise Aus- 
schliessung auf dasselbe hinauslaufen. 

Die Verbannung kann aufgehoben werden, wenn 
der Schuldige sich bussfertig beweist und bis zu einem 
nicht naher bestimmten Termin keine neue Ueber- 
tretung begeht. Bessert er sich aber nicht, dann 
danert die Verbannung fort, und hat er sich selbst 
zuzuschreiben, wenn die uber ihn verhangte Strafe in 
wirkliche Ausstossung ubergeht.*’^") 

Schwer von Verbannung zu unterscheiden ist die 
zeitweise Excommunication, mit einem allgemeinen 
Namen nissdrana genannt. Sie kann von verschie- 
dener Art und Dauer sein. Gewohnlich besteht sie 

*) Abteilung Pacittiya, Artikel 70. 

**) Cullavagg.1 I 13 und Suttavibhanga I p 171,1. Streng 
genommen werden in der Geschichte die zwei Schuldigen, 
Acvajit und Punarvasuka, nicht verbannt, rondern verlassen; 
sie bieiben dort wohnen, wo sie sich beiinden, wahrend die 
Briider sich ihrer GeselUchaft entziehen. Nichtsdestoweniger 
bedeutet der Ausdruck (pabbajaniya- kamma) unzweideutig 

Verbannung. 

**’l Cullavagga I, 16. 

Kern, Buddhismus. il, lO 
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in einem parivdsa, einer Ausscliliessung oder Probe- 
zeit wahrend fiinf Oder zehn Tagen.*) Sundigt jemand 
in der Zeit aufs neue, dann muss er die Strafe von 
vorn an wieder beginnen. Fiir eine geringere Strafe 
gilt das viLuiatta, eine sechstagige Busse, die z. B. in 
dem Falle, der in der Abteilung Sanghadisesa Art. i 
vorgesehen ist, verhangt wird. Der Uebertreter muss 
damit beginnen, seine Siinde zu bekennen und in der 
gehorigen Form selbst zu bitten, dass er die sechs- 
tagige Busse antreten darf. Zu dem Ende erscheint 
er vor dem Kapitel, wirft sein Gewand iiber die eine 
Schulter, fallt demiitig vor den Fiissen der alteren 
Geistlichen auf die Erde und sagt dann in hockender 
Haltung und mit zusammengefalteten Planden: ,,Ich 
habe, ehrwiirdige Herren, eine Uebertretung begangen 
(Angabe der Thatsache), welche ich nicht verheim- 
liche; ich bitte das Kapitel, mir ein sechstagiges nid- 
nalta fiir die Uebertretung, die ich hier bekannt habe, 
aufzuerlegen.“ Nachdem er diese Bitte dreimal wieder- 
holt hat, stellt der Sprecher einen desbezuglichen An- 
trag an die Versammlung und zwar dreimal hinter- 
einander, worauf die Bitte bewilligt wird, es sei denn, 
dass sich eine (117) Stirame dagegen erhebt.**) Wenn 
der Schuldige seine Uebertretung geheim halt, wird 
ihin zuerst gai r, ',isa auferlegt von einem Tage oder 
lunger, jenachdem er kurzere oder langere Zeit seine 
Sunde verheimlicht hat. Nach Ablauf der Strafzeit 
wird der Sunder durch eine Kajiitelversammlung re- 
habilitirt, wenn er seinerseits in gehoriger P'orm darum 
anfragt. Von derselben Art wie die Verbannung ist 
der Bann oder die Excommunication iulkshepana), welche 
in dem Falle ausgesprochen wird, dass der Schuldige 

■I Zinveilen kurzer, falls auf die .Strafe mdnatta folgt. 

Die Aiiferlegung der -Strafe, nicht die Abbiissung 
m le Childcr^ /h.'/ Ttict. 235 meint, heisst 
• I ■■ , u. ... ail' Cull.iv.igga III, i hervorgebt, wo 

die Ceicnjiiiie i‘e'i.hiieben riiid. 
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sein Unrecht nicht einsehen will und sich hartnackig 
weigert, sich zu bessern. Solch ein Fall ist gemeint 
in Pratimoksha, Titel PacHtiya Art. 68. Aufhebung 
des Bannes kann immer stattfinden, wenn der Schuldige 
in sich geht und in gehoriger Form eine Kapitel- 
versammlung um die Aufhebung desselben ersucht. 

Andere Mittel zur Handhabung der Zucht sind 
Warnung und Unteraufsichtstellung. Ersteres wird 
gegen streitsiichtige Geistliche angewandt, welche 
die Eintracht unter den Briidern in Gefahr bringen; 
gegen dumme und unwissende Monche, die sich un- 
ablassig Uebertretungen zu schulden kommen lassen 
und nichts Verdienstliches haben; gegen Geistliche, 
die auf allzuvertrautem Fusse mit Laien verkehren 
und in unrichtige Gesellschaft kommen, sowie gegen 
Geistliche, die nicht genugend die Vorschriften iiber 
Sittlichkeit und gutes Betragen beobachten, oder durch 
Eigendiinkel in unziemliche Gesinnung verfallen, oder 
unehrerbietig von dem Buddha, dem Gesetze und der 
Kirche sprechen. Wer eine officielle Ermahnung er- 
halt, geht zeitweise der mit seinem Stande verkniipften 
Privilegien verlustig, z. B. des Weihens von Candi- 
daten, des Haltens von Schiilern und Zoglingen, des 
Haltens von Ansprachen an die Nonnen, des Um- 
ganges mit den Brudern. '} Wenn jemand sich ordent- 
lich betragt und Besserung an den Tag legt, darf er 
eine Kapitelversammlung vorschriftsmassig um Auf- 
hebung seiner Strafe bitten. 

Unteraufsichtstellung besteht darin, dass jemand 
in der Freiheit seiner (ii8j Bewegung beschriinkt und 
unter Aufsicht anderer Geistlichen von bewahrter 
Tugend und allgemein anerkannter Weisheit gestellt 
wird. Wir finden erwiihnt, dass dieses Mittel gegen 
einen dummen, unwissenden Monch angewandt wurde, 
der sich unablassig Uebertretungen zu schulden kom- 


- *) Cullavagga I, 5. 


10 ’ 
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men liess und sich durch nichts Verdienstliches aus- 
zeichnete; in einem Falle also, wo auch Ermahnung 
am Orte ist.*) 

Mitunter besteht die Bestrafung des Schuldigen 
darin, dass das Kapitel ihm die Verpflichtung auf- 
erlegt, die beleidigte Person um Verzeihung zu bitten. 
Diese Verpflichtung, um Entschuldigung zu bitten, 
wird einem Geistlichen auferlegt, wenn er einen Laien 
beleidigt hat.'^') 

Dann und wann wird ein Zwangsmittel erwahnt, 
das einfach dmida genannt wird. Es hat zur Folge, 
dass ein Monch das Anrecht verliert, von Nonnen 
mit Ehrerbietung behandelt zu werden. Es waren 
wiederum die Sechs, die sich diese Strafe infolge der 
weitgehenden Unziemlichkeit zuzogen, deren sie sich 
schuldig machten.’'** ***) ) Es scheint nicht, dass die 
Strafe den Sechs zum Schaden gereichte; ebensowenig 
wie die zeitweise Inschattenstellung der sechs Irrlehrer 
bei dera grossen Wunder von (^ir&vasti imstande war, 
ihr spateres feindliches Auftreten zu verhindern. 

Eine gewichtigere Strafe, als der einfache dai.ida 
ist der Irahmadanda, eine Art geistlichen Finches, 
dessen in brahmanischen Schriften mehrfach Erwah- 
nung geschieht. Was jemand gethan haben muss, 
um den hrahmadanda zu verdienen, wird nicht be- 
richtet. Wir erfahren nur, dass der Buddha vor 
seinem Nirvana dem Ananda auftrug, uber den Monch 
Channa diese Strafe zu verhangen.f) Wie vertraut 

*) Cullavagga I, 9 und ii. 

*-) Cullavagga I, 18 

***) Cullavagga X, 9. 

7) Es mag befremden, dass der Meister die Strafe nicht 
selbst vor seinem Hinscheiden vollziehen liess; doch es ist 
eine feststehende Regel, dass er alien kirchlichen Aden 
fern bleibt. So z. B. setzt er zwar selbst die Sabbathfeier 
nacli Anhorung der Bitte Bimbisara’s ein, aber er selbst 
nimmt nie teil daran. Er predigt und lasst sein belebendes, 
geistliches Eicht leuchten Er zieht von einem Vihara 
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auch seit 20 Jahren Ananda (iig'i mit dem Meister 
umgegangen war, so hatte er offenbar in seinem 
ganzen Leben noch nicht von einer solchen Strafe 
gehort, denn er fragte, worin sie bestande. Er er- 
hielt zur Antwort, dass niemand mit Channa sprechen, 
ihn ermahnen Oder unterrichten diirfe. Es ist also 
gewissermassen eine Art von Toterklarung. Kein 
Wunder, dass Channa stracks zu Boden stiirzte, als 
er aus dem Munde Ananda’s vernahm, dass die Con- 
gregation diese Strafe uber ihn verhangt hatte. Gliick- 
licherweise kam er spater wieder aus seiner Ohn- 
niacht zu sich, so dass er nach Verlauf einiger Zeit 
Gelegenheit hatte, eiu grosser Heiliger zu werden. 
Dies hob den Fluch von selbst auf, und es war da- 
her iiberflussig, ihn formell davon zu befreien.*) 

Zu den Zuchtmitteln gehort auch die Beichte. 
Nach der Theorie miissen alle Uebertretungen, die 
im Reglement genannt werden, offentlich in den halb- 
monatlichen Zusammenkiinften gebeichtet werden. Am 
Ende jedes Titels wird ja an die Versammelten die 
Frage gerichtet, ob einer unter ihnen sich dieses oder 
Jenes Vergeheiis schuldig gemacht habe. Da man 
aber verpflichtet ist, eine Uebertretung sofort zu be- 
kennen, und daher nicht immer warten kann, bis die 
halbmonatliche Zusammenkunft stattfindet, so erklart 
es sich, dass jemand bei Uebertretungen, wenigstens 
bei denen von geringerer Schwere, sich nur zu einem 
anderen Monche zu begeben brauchte, und diesem zu 
beichten. Gewohnlich geschieht dies in der Form, 
dass das Beichtkind knieend und mit ehrerbietig er- 
hobenen, zusammengefaltenen Handen sagt; „Ehr- 

nach dem anderen, beteiligt sich an Essen, sieht vermoge 
seines himmlischen Auges alles, was auf der Welt und in 
der Gemeinde geschieht. Aber er bleibt aus der Action, 
ausser einmal, als er die streitenden Monche versohnen 
wollte; und selbst dies ist keine kirchliche Handlung. Siehe 
Teil I, p 201 ffg. 

*) Cullavagga II, 12, 15. 



wiirdiger Bruder, ich bekenne hier alle Siinden, die- 
ich begangen habe, ich bitte dich um Absolution"; 
■worauf der Beichtvater antwortet: „Es ist gut; hiite 
dich, die Vorschriften des Gesetzes zu iibertreten, 
und strebe danach, sie in der Folge getreu zu halten." 
Eine bestimmte Busse wird ihm nicht auferlegt.'*) 


120} KAPITEL V. 

Tagliches Leben der Monche. 

Das Leben des Asketen, sei er Eremit oder Monch,. 
ist in der idealen Form eine liebliche Idylle. Ruhig 
und sanft fliesst es dahin wie ein sanft murmelnder 
Bach, dessen klarer und glatter Wasserspiegel ein 
Bild des reinen und unbewegten Gemutes des irdischen- 
Heiligen ist. Ohne Bediirfnisse und ohne Wiinsche, 
es sei denn fur das Heil der Geschopfe, ohne Reich- 
tum und ohne Sorge verbringt er seine Tage, die er 
zum Nutzen seiner Mitgeschopfe anwendet, sofern er 
das thun kann, ohne sich an dem Schmutze dieser 
Welt zu verunreinigen, oder sich in ihre Eitelkeiten 
zu vergaflen. Der Buddha hat gesagt: „Derjenige, 
welcher sich das Haupt scheeren lasst, um ein Asket 
zu werden. und das Gesetz Buddha’s annimmt, muss 
alien irdischen Reichtum aufgeben, seine Bediirfnisse 
erbetteln, nur einmal am Tage essen, unter einena 
Baume wohnen und sich um nichts weiter bekiimmern. 
Sinnlichkeit und Begierlichkeit sind die einzigen Ur- 
sachen aller Thorheiten und Unordnung in der Welt.“**} 

*) Big.rndet It, 284; Hardy E. M. 145. 

**' Sutra der 4: Artikel bei Beal Catena p 192; diese 
Sutia wurde cegen 70 n. Chr. n.ach China gebracht. Der 
un-jirungliche Text i>t verloren gegangen: die alteste Ueber- 
setzung i§t die chmesi^che. 


Die Lebensweise aller Asketen im Osten und 
Westen, in friiherer und spaterer Zeit, zeigt so auf- 
fallende Uebereinstimmung, dass es liberflussig scheinen 
konnte, die (^ikya-Sohne in ihrem taglichen Handel 
und Wandel zu schildern, wenn nicht bei aller Ueber- 
einstimmung im Allgemeinen doch auch Differenzen 
zu bemerken waren, deren Eigentiimlichkeit uns notigt, 
eine kurze Uebersicht von dem buddhistischen Monchs- 
leben zu geben.* **) ) 

Frvihe am Morgen vor Sonnenaufgang erhebt sich 
der Monch aus dem Schlafe. Nachdem er aufge- 
standen ist und seine Zahne gereinigt beschaf- 

tigt er sich (121I mit dem Kehren verschiedener Stellen 
bei dem Kloster, um nach Vollendung dieses Ge- 
schaftes Trinkwasser zu holen und es zu seihen. 
Wenn er dies gethan hat, begiebt er sich nach einem 
einsamen Orte, um daselbst ungestort in der Stille 
eine Weile iiber seine Pflichten und seine iMangel 
nachzudenken. Alsbald hort er die Glocke und er- 
fahrt dadurch, dass es Zeit ist, nach dem Dagob resp. 
nach dem Bodhi-Baum zu gehen, wo er dem Buddha 
Blumen zu opfern, uber dessen Vollkommenheiten 
naciizudenken und um Vergebung fiir seine eigenen 
Mangel und Felder zu bitten hat. Nachdem er dieses 
fromme Werk vollbracht hat, sucht er andere Orte 
der Verehrung auf, breitet dort ein Tuch oder Fell 
wie eine Matte aus und sinkt in Anbetung auf seine 
Kniee nieder, wahrend er mit der Stirn die Erde be- 
riihrt. Wenn dies vorbei ist, muss er seinen Kalender 
befragen, um mit Hiilfe desselben und der Lange des 
Schattens die Tageszeit zu bestimmen: zugleich kann 


*) Die foigende Schilderung ist einem singhalesischen 
Werke, Dinacariyava genannt, nach der Cebersetzung von 
Hardy E. M. p 24 entlehnt, vgl. Mil. P. 2. 

**) Nach dem Vorbilde der Brahnianen; Colebrooke, 
On the religious ceremonies of the Hindus^ As. Res. V, 

345 % 
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er im Kalender das Datum finden. Unterdessen ist 
es Zeit geworden, den Bettelnapf zur Hand zu nehmen 
und die Runde anzutreten. 

Bei dem Rundgange, um sein Essen zu erbetteln, 
muss der gesittete Monch natiirlich die Regeln des 
Decorums sorgfaltig wahren und vor allem den An- 
blick von Frauen, Elefanten, Pferden, Wagen und 
Soldaten zu meiden suchen. Nachdem er die Al- 
mosen empfangen hat, kehrt er nach seiner Woh- 
nung zuriick. Wenn er einma] in Gesellschaft seines 
Oberen oder Lehrers geht, dann tragt er dessen Napf 
und Mantel. Zu Hause angelangt legt er das Kleid 
an die Stelle, wohin es gehort, setzt fiir den Oberen 
einen Stuhl hin, wascht dessen Ftisse, fragt, ob er 
Durst hat, giebt ihm einen Zahnstocher und bietet 
ihm die empfangene Nahrung an. Vor dem Essen 
muss er passende Verse oder Spriiche fiir sich her 
aufsagen, z. B.: „Aus Fiirsorge geniesse ich mein 
kargliches Mahl, nicht um zu prassen oder zu schlem- 
men, noch um mich stattlich und schon zu machen, 
nur so viel als notig ist, um den Korper zu erhalten 
und am Leben zu bleiben, um mich der Benach- 
teiligung anderer enthalten und einen geistlichen 
Lebenswandel fuhren zu konnen; dadurch stille ich 
den alten Schmerz (des Hungers) und werde dem 
neuen Schmerze zuvorkommen; ich will nur mein 
Leben erhalten, (i22j tadellos und ruhig meine Tage 
verbringen.“ Wahrend des Essens diirfen die An- 
standsvorschriften, wie sie im Pritimoksha enthalten 
sind, vor allem nicht vernachlassigt werden. 

Nach der l\Iahlzeit wird der Napf gewaschen, gC" 
trocknet und weggestellt; ein Oberer oder Lehrer 
thut dieses nicht selbst, da die Arbeit ihm von einem 
Jungeren abgenommen wird. Der letztere bereitet 
sich nun vor, seine tagliche Ausspannung anzu- 

*) jninK As. S‘-c. VIII, izq (New series). 



153 


treten; er wascht vorerst sein Gesicht, zieht das Ober- 
gewand an, griisst den Oberen und sucht einen stillen 
und kuhlen Ort im Umkreise auf. Dort bleibt er 
eine Weile, indem er passende Strophen fiir sich her 
aufsagt und in der Stille dariiber nachdenkt, ob und 
inwiefern er in der Erfiillung seiner Pflichten etwas 
unterlassen habe'^); dort ist auch zugleich der Ort, 
wo er sich in der Erweckung der Stimmung allge- 
meinen Wohlwollens zu iiben hat. Nachdem er eine 
Weile geruht hat, beginnt er zu studiren, d. h. irgend 
ein Buch der heiligen Schrift zu le.sen oder abzu- 
schreiben. Der Tag wird gewohniich mit der Vor- 
lesung eines Kapitels aus den heiligen Biichern be- 
schlossen. 

3’ergleicht man diese Schilderung mit derjenigen, 
die uns von den taglichen Beschaftigungen der Monche 
aus einem Handbuche der nordlichen Q^kya-Sohne*) ** ***) ) 
mitgeteilt wird, dann ist in den Hauptsachen wenig 
Unterschied zu erkennen. Es ist im Norden mehr My- 
stik, aber zugleich mehr Gemiit, im Siiden grossere 
Niichternheit und geringereWeitschweifigkeit.verbunden 
mit scholastischer Starrheit. Wahrend den Befolgern des 
Pftli-Canon nur eine beschrankte Anzahl von Versen 
fiir den taglichen Gebrauch vorgeschrieben ist, ver- 
richtet der Asket der nordlichen Kirche kaum eine 
einzige Handlung ohne passende Strophen, die von 
einigen mystischen Silben und dem echt heidnischen 
Ausrufe begleitet sind. Der folgende 

(123) Auszug aus dem Inhalte des oben genannten 


*) Als ein Beispiel der erbaulichen Ueberlegungen 
wahrend der Zeit der Ausspannung (dr.'az'ihara) kann man 
die Klagen von Cariputra betnachten, welche den Gegen- 
stand von Lotus, Kap. 3, st. 3 — 22 bilden. 

**) Bei Beal Catena p 239. 

***) Dieser Ausruf ist bei Darbringungen besonders an 
Agni gebrauchlich; man kann ihn mit „Amen“ iibersetzen. 
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Manuals moge zum Belege fiir die soeben behaupteten 
Ziige dienen. 

Wenn der Monch aus seinem Schlafe erwacht, 
muss er fur sich diesen Vers aufmerksam aufsagen: 

Wenn ich aus meinem Schlaf’ erwache, 

Bilte ich, dass der Geschdpfe Herr 
Erwach’ zur Weisheit, die Erlosung bringt, 

Und grenzlos ist, wie das weite All *) 

Darauf hat er siebenmal zu wiederholen : Ja, (einige 
mystische Silben) Amen. 

Unterdessen lautet die Glocke; ohne Zogern miissen 
alle mit einem Liede das Belt verlassen. Wenn man 
aus dem Bette gesprungen ist, hat man wiederum 
eine Strophe aufzusagen; so auch beim Ankleiden, 
beim Gehen, beim Waschen des Gesichtes, beim 
Schliirfen des VVassers, beim Ausbreiten der Sitzmatte, 
beim Eintritte in das Heiligtum, beim Verbeugen vor 
dem Buddhabilde. Zu dieser letzten Handlung ge- 
horen die folgenden Verse: 

Konig des Gesetzes, erhabener Herr, 

Dem Keiner gleich ist im ganzen Weltall; 

Meister, Gott und Menschenfuhrer, 

Vater unser und alles Lebenden! 

Ich verbeuge niich in tiefer Ehrfurcht, 

Lass die I*rucht von mcinen Werken 
Bald \crgehn auf immerdar*'*^ 

X. ebcr jedes Lob erhaben hist du in Ewigkeit. 

Zahllos sind die Gelegenheiten, bei denen man 
einen passenden \ ers still hersagen muss, unter an- 
derem beim Sehen eines Stupa, beim Aufschlagen der 
Schrift, wenn man den Bettelnapf in die Hand nimmt, 

*) Dieses ilorgengebet in metrischer Form ist mit der 
G.ryatri an den Sonnei gott Savitar zu vergleichen, Rig- 
veda 3, 62, 10; vergl. Colebrooke As. Res. V, 335 ffg. (.Vise. 
iLJi. r. 2<)i. 

1 D. h.: L.iss mich nicht wiedergeboren werden, lass 
mich da^ Xiisana erreichen. 
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wenn man des Weges geht, in ein Dorf oder an eine 
Thiire kommt; vor dem Essen, nach dem Essen; 
wenn man die Zahne putzt, die Hande wascht, die 
Fiisse (124) wascht, vor- und nachdem man sich in 
Betrachtung vertieft, endlich wenn man sich znr Ruhe 
begiebt. 


KAPITEL VI. 

Kultus. 

AIs plnlosophisches System ist der Buddhismus 
vollkommen unabhangig von jedem Kultus, ebenso 
wie z. B. der Vedanta oder der Yoga; und als Nach- 
folger der Bhikshu’s, der Arya’s ist der ^akya-Sohn 
ebenso iiber alle Aeusserlichkeiten erhaben, wie sein 
Vorbild. Obschon der Monch in abstracto keinen 
Kultus notig hat, kann er denselben in der Ueber- 
zeugung dulden , dass nicht alle Wesen diejenige 
schwindelerregende Hohe der Weisheit erreicht haben, 
auf der er selbst steht. Der Orden hatte von Anfang 
an Laienanhanger — ohne welche er fiirvvahr Hungers 
hatte sterben miissen — und wenn es nur dieserwegen 
gewesen ware, so konnte es niitzlich scheinen, nicht 
ubermassig streng alle ausserlichen Zeichen der \ er- 
ehrung abzuwehren. Ausserdem werden wohl immer 
einige weniger fortgeschrittene Asketen dagewesen 
sein, die an frommen Handlungen hingen, und es hat 
sich bereits gezeigt, dass ihrer Richtung ein bedeu- 
tender Wert beigelegt wird. 

Wie man sich auch die Entwicklung des bud- 
dhistischen Kultus vorstellen mag, man kann nicht 
leugnen, dass die Geistlichkeit eben so sehr wie die 
Laien Heiligtiimer anerkennt und denselben ausserlich 



156 


Ehrfurcht beweist. Und insofern ist man berechtigt, 
den Kultus, wenn nicht als einen Bestandteil, so doch 
als einen Anhang des Sangha zu behandeln. 


i) Gegenstande der Verehrung, Reliquien, Arten 
der Reliquien, Quellen fiir die Geschichte der 
Reliquien und Heiligtiimer. 

Die hochsten Gegenstande der Verehrung, die 
hochsten Ideale in gewissem Sinne sind fiir die Bud- 
dhisten die 3 Kleinode, wie fiir die Hindu’s die (125^ 
3 Veda’s, und in personlicher Form Brahma, Vishnu 
und (^iva. In dem Pali-Canon*) werden an die Drei- 
heit Buddha, Dharma und Saiigha die folgenden Verse 
gerichtet: 

Alle Wesen, die ihr hier versammelt seid, 

Sowohl irdische, als die in der Luft sind, 

Lasst uns dem Tathagata, dem von Gottern 
Menschen verehrten, 

Dem Buddha unsere Ehrfurcht beweisen; Heil! 

Alle Wesen, die ihr hier versammelt seid, 

Sowohl irdische, als die in der Luft sind, 

Lasst uns dem Tathagata, dem von Gottern 
Menschen verehrten, 

Dem Dharma unsere Ehrfurcht beweisen; Heil! 

Alle Wesen, die ihr hier versammelt seid, 

Sowohl irdische, als die in der Luft sind, 

Lasst uns dem Tathagata, dem von Gottern 
Menschen verehrten, 

Dem Sangha unsere Ehrfurcht beweisen; Heil! 

Die drei Kleinode konnte man das primare Heilige 
nennen, alles andere, mehr handgreifliche Gegen- 


und 


und 


und 


) Ivhuddaka-Paiha, herausgegeben von Childers j^ourn, 
S‘'L. IV, 31S {Xew series^ 



157 


stande der Verehrung oder des Kultus, das secundare. 
Von buddhistischem Standpunkte aus betrachtet, sind 
die Gegenstande des Kultus solche, welche als ma- 
terielle Ueberreste die Erinnerung an heilige Personen, 
von denen sie abstammen, erwecken und lebendig 
halten; oder solche, welche zur Ehre des Gedacht- 
nisses an heilige Personen von der dankbaren Nach- 
welt errichtet sind. Nach der Erklarung, die der 
Buddha selbst dem Ananda gab — so meldet die 
Sage — ^ kann man die Gegenstande der Verehrung 
in drei Kategorieen unterbringen, i) (dririka, korper- 
liche Ueberreste; 2) udde{aka, alles was zur Ehre von 
jemandes Andenken errichtet oder gemacht wird; 
3) pdrilhogtka, alles was der selig Verstorbene in 
seinem Leben gebraucht hat, oder was durch seine 
Gegenwart geheiligt worden ist. Die Gegenstande der 
ersten Art sind also Gedenkstucke, Reliquien heiliger 
Personen; die der zweiten sind Gedenkzeichen und 
Bilder; die der dritten wurden wir teils Reliquien, 
teils heilige Orte nennen. 

(126) Die officielle Einteilung der heiligen Gegen- 
stande ist nicht fiir unzweckmassig zu halten, obschon 
man zuweilen mit der Anwendung verlegen ist. So 
z. B. wiirde man uber die Frage streiten konnen, 
unter welche Kategorie man den Schatten bringen 
soil, welchen der Buddha an etlichen Orten hinter- 
lassen hat. Er ist mehr eine Hinterlassenschaft, als 
ein Ueberbleibsel, und insofern wiirde man geneigt 
sein, ihn in die dritte Klasse zu stellen. In jedem 
Falle ist es eine Reliquie, und als solche heilig und 
verehrungswiirdig. 

Die hauptsachlichsten historischen Berichte iiber 
die von Buddhisten verehrten Reliquien und Heilig- 
tiimer in Indien und den angrenzenden Landern haben 
wir den chinesischen Pilgern Fa Hian und Hiuen 
Thsang, sowie den ceilonesischen Chroniken Dipa- 
vansa und Mahavansa zu verdanken. Aber wie wichtig 



158 


auch diese Berichte sind, so datiren sie doch aus 
einer ziemlich spaten Zeit, als der Reliquiendienst 
und die kirchliche Baukunst schon vollstandig ent- 
wickelt waren; fiir die Entwicklungsgeschichte der 
Formen des Kultus liefern diese Schriften so gut wie 
nichts. Von um so grosserem Werte ist deshalb hier- 
bei die Hiilfe der Altertumskunde; die Ausgrabungen 
der in Triimmer zerfallenen und unter der Erde be- 
grabenen Bauwerke, das Studium der noch erhaltenen 
Kunstwerke, die Vergleichung der kirchlichen Kunst- 
formen in den verschiedenen Perioden, die Entzifferung 
der zahllosen Weihinschriften; mit einem Worte, die 
unermiidlichen Forschungen auf dem Gebiete der bud- 
dhistisch-indischen Altertumskunde haben einen Schatz 
wissenswerter Einzelheiten an das Licht gebracht. Es 
sind noch viele Liicken in unserer Kenntnis auszu- 
fiillen, viele dunkle Punkte aufzuhellen, aber in den 
Hauptziigen kann man sich bereits eine Vorstellung 
machen von der Entwicklnng der kirchlichen Kunst, 
und was damit aufs engste zusammenhangt, von der 
materiellen Seite des Kultus der Buddhisten. Die 
grosste Unsicherheit herrscht noch iiber den Anfang, 
was wohl niemand, der dogmatische Fabeln von den 
echten historischen Berichten zu unterscheiden weiss, 
Wunder nehmen wird. 

Die Untersuchungen der Denkmaler des Alter- 
tums haben nicht nur wichtige Resultate fiir die 
Kunstgeschichte ergeben, sondern uns auch gelehrt, 
welche Gegenstiinde und Symbole in den verschiedenen 
Zeitraumen als (127) heilig verehrt wurden. Aus den 
Abbildungen bestimmter Gegenstande der Verehrung 
auf den Sculpturen kann man Folgerungen iiber die 
Entwicklung des Kultus wahrend der langsten Zeit 
ziehen. Dass man bei dergleichen Schliissen mit 
grosser Vorsicht zu Werke gehen muss, bedarf wohl 
kaum der Erinnerung. 

Zu den akesten monumentalen Zeugnissen fiir das 
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Bestehen als heilig anerkannter Gegenstande, vor 
denen man in Anbetung niederkniet, gehoren die 
Stupa’s von Bharhut und Sanchi. Die Sculpturen des 
erstgenannten Ortes sind vor allem das Zeugnis, auf 
das wir uns in der Folge jedesmal zu berufen haben 
werden. 


2) Korperliche Reliquien. 

' Heilige Gegenstande dieser Art kommen auf den 
Abbildungen zu Bharhut nicht vor; man miisste denn 
den Haarbusch, welchen der Bodhisattva, als er Asket 
wurde, in die Luft warf und den die Gotter auffingen 
und zu ewigem Gedenken bewahrten*), dazu rechnen. 
Dieses denkwiirdige Ereignis wird uns auf einem der 
Basreliefs**) in Erinnerung gebracht. Rechts stellt 
das Bild Indra’s Palast vor, etwas en miniature, mit 
der Aufschrift ,, Palast Vijayanta"; links davon erhebt 
sich ein kuppelformiges Gebaude, worunter der be- 
wusste Haarbusch bewahrt wird; es steht oben ge- 
schrieben: ,,Sudharma, Saal der Gotter", und ,,Fest 
des Haarbusches"; unter dem Gebaude sieht man 
tanzende und singende himmlische Nymphen. 

Wohl zu unterscheiden von diesen himmlischen 
Reliquien sind die Haare des Tathagata und anderer 
Heiligen, welche auf Erden bewahrt werden. Wann 
die Reliquien dieser Art die Weihe der Kirche em- 
pfangen haben, ist ungewiss. In der bekannten Be- 
kehrungsgeschichte der zwei Kaufleute Trapusha und 
Bhallika zieht der Herr auf ihre Bitte sich einige {128) 
Kopfhaare aus und giebt ihnen dieselben mit als Re- 
liquien; in ihr Land heimgekehrt haben die 2 frommen 
Kaufleute spater, wie man weiss, fiir diese Reliquien 


*) I. Band pag. 63. 

**) Cunningham, Stiipa of Bharhut p log und Tafel 16 
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Stupa’s errichtet/j Jedoch in alteren Gestalten dieser 
Legende**) werden dieseHaare oder andere Andenken 
mit keinem Worte erwahnt, wahrend auf der anderen 
Seite Hiuen Thsang“^**) eine Ueberlieferung von 
grosserer Breite mitteilt. Die zwei Kaufleute sollen 
namlich nicht nur einige Haare und Nagel von dem 
Tath&gata erhalten haben, sondern auch seinen Bettel- 
napf und Stock; ja er entausserte sich ihnen zu Liebe 
der drei Kleidungsstuckey) und erklarte auf ihre Frage, 
wie man ihn am passendsten ehren konne, dass 
fiir jeden dieser heiligen Gegenstande ein Stupa er- 
richtet werden miisse. Die zwei Kaufleute entledigten 
sich ihrer Aufgabe, sobald sie in ihr Vaterland zuriick- 
gekehrt waren, und erwarben sich dadurch das Ver- 
dienst, die ersten zu sein, die Stupa’s zu Ehren des 
Tath^ata gebaut haben. Das Fehlen all dieser 
Einzelheiten in den alteren Gestalten der Legende 
lasst uns vermuten, dass die Verehrung von heiligen 
Haaren erst spater aufgekommen ist. Zwar waren 
die Haare, d. h. Strahlen des Tagesgottes, schon lange 
vorher geehrt worden, aber nicht in euhemeristischer 
Weise. 

Es kann nicht bestritten werden, dass die Haar- 
reliquien immerhin auf ziemlich hohes Alter Anspruch 
machen konnen , well sie beiden Abteilungen der 
Kiiche gemein sind. So wissen wir, dass eine Hand 
voll Haare seinerzeit von dem Herrn auf Ceilon dem 
Sumanas, dem Fiirsten der Gotter, geschenkt und 

*) Band I, p io2. 

**] Mahavagga I, 4; Lalitavistara p 5C0. 

-*•) MJm I, 33. 

7) Namlich Kutte oder Rock, Obergewand oderWamms 
und siDikakshika , vermutlich ein uber den Schultern ge- 
tragener Mantel. ^ on seinem Untergewande wird nichts 
gesagt, doch es ist anzunehmen, dass er dasselbe behielt, 
weil der buddhistische Monch nicht nackt gehen darf; in 
jedem k allc zog er sich, wie wir zu sagen pdegen, bis aufs 
Hemd fur sie aus. 
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von demselben in einem goldenen Kastchen, in einem 
Stupa von Saphir eingeschlossen, bewahrt wurde.*) 
Im nordlichen Indien konnten zur Zeit des obenge- 
nannten Piigers Kanauj, Oudhe, Kau(;ambi, Srughiia, 
das Land der (l2g) Vriji’s etc. sich des Besitzes von 
Haaren und Nageln des Tathdgata riihmen.’' ') Alle 
diese Reliquien waren in Stupa’s enthalten, von denen 
einer, der zu Kanauj, bestimmt als wunderthatig be- 
kannt war. Wenn ein Kranker mit lebendigem Glauben 
ehrerbietig das Heiiigtum umwandelte, blieb nicht aus, 
dass er seine Gesundheit und Lebenslust wieder erhielt. 

Die beriihmtesten Reliquien sind diejenigen. welche 
[at ira's genannt werden. Es sind die knochernen 
und andere knochenartige Ueberreste einer Leiche 
nach der Verbrennung. Unter diesen nehmen die 
vier Augenzahne des Tathagata eine hervorragende 
Stelle ein. Einer derselben wird bei den Gottern ver- 
ehrt, ein anderer bei den Niga’s oder Gnomen, der 
dritte wurde nach Gindhira, im Nordweslen, der 
vierte nach Kalinga, im Sudosten, gebracht.'**) Die 
zwei ersten haben keine Geschichte, von dem dritten 
ist wenig zu erzahlen, dagegen hat der letzte um so 
mannigfaltigere Schicksale gehabt. Der alien Ge- 
schichte desselben ist eine ganze Chronik, Dalada- 
vansa, Zahnchronik genannt, gewidmet. Diese unge- 
fahr 310 n. Chr. in altem Singhalesisch verfasste und 
um 1200 in das heilige Pali unter dem Titel Datha- 
dh&tuvansa, d. h, Chronik der Zahnreliquie, iibersetzte 
Schrift enthalt eine ziemlich ausfuhrliche Geschichte, 
deren Gang wir im folgenden mitteilen.j-) 

Seit acht Jahrhunderten hatte der heilige Zahn 

*) Mahavansa 4. 

**) Voy. des Pel. B II, 216, 265, 268, 277, 287. 406; 
zu Mathura war eine Kapelle ausschliesslich fiir Nagel- 
reliquien, II, 210. 

”'*) Band i, p 296. 

t) Hardy E. M. p 225. 
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ungestort in Dantapura, der Hauptstadt von Kalinga*), 
geruht, als der Kaiser Pindu, der in P 3 .taliputra**) 
residirte, sich in einer bosen Stunde durch die Brah- 
manen uberreden liess, die ehrwiirdige Reliquie aus 
dem Wege zu schaffen. Er hatte namlich von den 
Brahmanen gehdrt, dass sein Vasall Guha^iva ein 
Knochenstiick (130) verehrte; darauf liess er ein Heer 
nach Kalinga ausriicken , um sich des genannten 
Knochenstuckes zu bemeistern. Die ausgesandten 
Truppen, sowie der Heerfiihrer, verletzten nicht nur 
nicht den Zahn, sondern bekehrten sich zu dem allein- 
seligmachenden Glauben an den Buddha. Der Kaiser 
gab nun den Befehl, die nach seiner Residenz ge- 
brachte Reliquie in einen gliihenden Ofen zu vverfen. 
Doch, siehe da, eine Seerose kam aus den Flammen 
zum Vorschein mit dem unbeschadigten Zahn in ihrem 
Kelche. Man versuchte darauf, den Zahn auf einem 
Ambos zu Staub zu zermalmen, aber vergeblich. Man 
warf ihn in eine Kloake, doch mit keinem anderen 
Erfolge, als dass der stinkende Abzugskanal mit einem 
siissen Dufte, wie von himmlischen Blumen, erfullt 
V'urde. Kurzum, die Reliquie that so viele Wunder, 
dass das hartnackige Gemiit des Kaisers P&ndu 
inilderen Eindriicken zuganglich wurde und er sich 
zu dem waliren Glauben bekehrte. Der Zahn wurde 
im Triumph nach Dantai>ura zuriickgebracht, und 
nach einem missgluckten Versuche des Fiirsten von 
(,'r 3 vasri, ihn gewaltsam zu entfuhren, wurde er im 


Der Name bedeutet „Zahn- oder Elfenbeinstadt'S 
und komnit, soweit wir wissen, nur in buddbistischen 
ijaellcn vor. Der gewohnliclie Name der Hauptstadt ist 
Kalinc.'i-nagari Oder Kalinga-nagara; so in der Inschrift zn 
Kli.rnd,if:iii von dem Konige des L.rndes, Mabimeghavahana, 
i.’.nl in drm R.'imayana. Synonym damit ist der heutige 
X.iuw Ivril 1 11 tap.rUm. 

^ ) \'un einem solchen Fuistcn von Pataliputra im 
3. Jahiliuiideit r.. Cbi. ist soiist nirgends die Rede. 



Anfange des 4. Jahrhunderts unserer Zeitrechnung 
nach Ceilon gebracht, und zwar von der Tochter des 
obengenannten Fiirsten Guha^iva von Kalinga. So 
weit die Chronik. 

Ein Jahrhundert nach der Ueberfiihrung der Re- 
liquie sah sie Fa Hian in derselben Kapelle, wo sie 
noch heutigen Tages bewahrt wird.*) Es war zu 
jener Zeit iiblich, einmal im Jahre, in der Mitte des 
dritten Monates, eine grosse Prozession zu Ehren des 
Zahnes zu halten, wobei Laien und Geistliche in der 
religiosen Verehrung desselben wetteiferten. Im vier- 
zehnten Jahrhundert wurde die Reliquie nach dem 
Festlande gebracht, doch kurz darauf von Parakrama- 
bahu IV. zuruckgebracht. 1560 fiel der Zahn in die 
Hande der Portugiesen, die ihn verbrannten, obschon 
die Ceilonesen die Thatsache leugnen und behaupten, 
dass er zu jener Zeit verborgen war und dadurch der 
Gefahr entging. Bei der Einnahme von Kandy durch 
die Englander im Jahre 1815 kamen dieselben in Be- 
sitz der kostbaren Reliquie. Wahrend des Aufstandes 
von 1818 ging sie verloren, wurde aber nach der Be- 
siegung der Aufriihrerischen (131) wieder im Besitze 
eines Geistlichen aufgefunden und nach der alten 
Stelle in der Kapelle zuruckgebracht. Von da an 
bis 1847 hat die englische Regierung die Reliquie 
unter ihre amtliche Obhut genommen und Sorge ge- 
tragen, sie dann und wann dem Volke zeigen zu 
lassen. Da diese von der Regierung angeordnete 
Schaustellung einer unchristlichen Reliquie in einigen 
Kreisen Anstoss gab, beschloss man endlich, sie der 
einheimischen Geistlichkeit zuruckzugeben. 

Diese beriihmte Reliquie des Tathagata, welche 
von den Kandyern als das Palladium ihres Landes 
betrachtet wird, ist ein Stuck gelbliches Elfenbein* *), 

*) Travels p 153, 155 ffg. 

**) Da danta sowohl Zahn als Elfenbein bedeutet, so 
liegt im ganzen kein Betrug darin, wenigstens nach dem 
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etwas gebogen, 2 Zoll lang und unten i Zoll im 
Durchschnitt. Es wird in einem Heiligtume bewahrt, 
das zu dem Palaste der friiheren Herrscher von Kandy 
gehort, in einem Kapellchen, dessen Wande mit gol- 
denen Stoffen und prachtigen Shawls bedeckt sind. 
Auf einem silbernen Tische stehen 6 stiipaforraige 
Reliquienkasten, die ineinander sleeken, und von denen 
der ausserste aus Silber mehr als 5 Fuss hoch ist. 
Der ausserste ist prachtig mit goldenen Schmucksachen 
und Juwelen mancherlei Art verziert.’*') 

Die Berichte fiber den Augenzahn, der dem Lande 
von G&ndhara zu teil wurde, sind ausserst mager und 
verwirrl. Fa Hiau erwahnt eine Reliquie, welche zu 
Nagara Oder Nagarahdra, nicht weit von dem heutigen 
Jel&l&bid, in einem Stupa bewahrt wurde, und es ist 
nicht unmoglich, dass dieselbe der fragliche Augen- 
zahn gewesen ist, obschon die Stadt eigentlich nicht 
zu Gindhara gehorte, wenigstens dam als nicht. Wie 
dem auch sei, ein paar Jahrhunderte spater war auch 
diese Reliquie verschwunden, denn Hiuen Thsang be- 
zeugt, dass sich zu seiner Zeit in Nagara die Reste 
eines alien Stvlpa befanden, welcher nach der Tra- 
dition einen Zahn des Buddha enthielt. Der Zahn, 
der sich soNtohl durch besondere Grosse als auch 
durch Pracht auszeichnete, war nicht mehr da. Wo 
er geblieben war, scheint man >132) nicht gewusst zu 
haben, was nicht fur ubermassiges Interesse von seiten 
der Einwohner fur das Los einer so wunderbaren 
Reliquie spricht.**) Die Gelehrten haben die plau- 
sibele Vermutung ausgesprochen , dass der so spur- 
los verschwundene Zahn derselbe gewesen ist, der im 

Buell. taben, den Getjenstand euier. „Zahn'‘ zu nennen, Man 
vei.., das. der Bodhisattva als Elefant in den Schoss 
seiner Mutter eindrang. 

•) lurn.'ur As. .See. VI, 856; Hardy 

£. M. 224. ’ ’ 

**) -Iravds p 44, .TA.,... r, .47. 



Jahre 530 n. Chr. von einer persischen Gesandtschaft 
dem Kaiser von China zum Geschenke gemacht wurde.*) 
Viel genauere und zuverlassigere Berichte sind uns 
fiber einen Buddhazahn fiberliefert, der in einem \'i- 
hfira bei Kanauj gezeigt wurde. Er war i',2 Zoll 
lang, war gelblichweiss von Farbe und verbreitete 
■einen aussergewohnlichen Glanz, dessen Farbe sich 
im Laufe des Tages veranderte. Der Zudrang von 
Glaubigen, die taglich herbeistromten, um Blumen zu 
streuen und Raucherwerk zu verbrennen, war so 
gross, dass man sich genotigt sah, den Zutritt zu 
beschranken und denselben nur gegen Bezahlung 
eines Goldstfickes zu gestatten, was denn auch ein 
jeder gerne daffir fibrig hatte. An diese wichtige 
Reliquie knupfte sich eine lange Legende, die Hiuen 
Thsang nicht versaumt hat, vor Vergessenheit zu be- 
wahren.'*'*) In fruheren Tagen, als das Geschlecht 
der Ki-li-to***) das Gesetz des Buddha in Kashmir 
unterdruckte und die Geistlichen vertrieb, fluchtete 
einer der Monche nach Indien. Unterdessen horte 
der Konig Hematila in Tocharistfin mit nicht ge- 
ringer Entrflstung, welche Greuel die Ki-li-to’s gegen 
den Glauben begangen hatten. VorBegierde brennend, 
die Schandlichen zu strafen, ruckte er sofort mit einem 
Heere von 10 000 Mann aus, beschloss aber zugleich, 
um seine Aussichten auf Erfolg zu vermehren, zu 
einer wohlbedachten Kriegslist seine Zuflucht zu nehmen. 
Er verkleidete sich daher als Kaufmann und ffihrte 
einen Schatz von Kostbarkeiten unter dem Vorwande 
mit sich , dieselben dem stolzen Herrscher von 
Kashmir anbieten zu wollen. Dieser, der alsbald 
Kunde hiervon erhielt, war ausserordentlich erfreut 


*) Koeppen, Rel. des B. p 520. 

**) Vie I, 248. 

*''*■) So lautete die chinesiscbe Transscription, die ein- 
heimische Form des Namens ist nicht mit Sicherheit bekannt. 
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und sandte seine Minister, (133) um den vermeint- 
lichen Kaufmann feierlich einzuholen. Der verkleidete 
Fiirst von Hemataia erschien vor dem Throne des 
Ki-li-to, und als er dastand in der vollen Majestat 
seiner imposanten Gestalt, und die bittersten Vor- 
wiirfe an den Vergewaltiger richtete, wurde derselbe 
von einem so heftigen Schrecken ergrifFen, dass er 
wie leblos zu Boden stiirzte. Sofort hieb ihm der Held 
aus Hematala mit einem Hiebe den Kopf von dem 
Rurapfe, und sich zu den Umstehenden vvendend, 
rief er aus: „Ich bin gekommen, um die Schand- 
lichen, welche die Reliquie des Buddha vernichten 
wollten, zu strafen, aber euch mache ich fur die 
Frevelthat nicht verantwortlich, nur euer Konig war 
fiir dieselbe verantwortlich. Beruhiget euch daher, ich 
werde mich damit begniigen, die schlechten Ratgeber, 
deren schnoden Vorstellungen der Konig nur zu be- 
reitwillig sein Ohr lieh, zu verbannen; die iibrigen 
werde ich in Frieden lassen.“ 

Nach der Vertreibung der Ki-li-to’s liess der 
Konig ein Kloster banen und rief die verbannten 
Geistlichen in das Land zuriick. Der obenerwahnte 
Monch, der nach Indian gefliichtet war, beeilte sich, 
auf die Nachricht, dass der Friede in Kashmir wieder- 
hergestellt sei, seinen Stab zu ergreifen und die Heim- 
kehr in sein Vaterland anzutreten. Unterwegs hatte 
er ein sonderbares Abenteuer. Fine Herde Elefanten 
kam laut brullend auf ihn zu, so dass er aus Furcht 
auf einen Baum kletterte. Es niitzte ihm wenig; die 
Elefanten stiessen den Baum um und einer derselben 
setzte den Monch auf seinen Riicken und fuhrte ihn 
weit weg, bis man zu einem grossen Walde kam, wo 
ein verwundeter Elefant lag. Zu diesem gebracht, 
merkte der Geistliche, dass ein Stuck Bambus in das 
Fleisch des Tieres eingedrungen war. Geschickt zog 
er das spitze Holz heraus und verband die Wunde 
mit Lappen, die er von seinem Gewande abriss. Da- 
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durch fiihlte der Verwundete sich bedeutend besser, 
der heftige Schmerz liess nach und der Patient konnte 
sich durch eine wohithatige Ruhe erfrischen. Am 
folgenden Morgen bemiihten sich die anderen Ele- 
fanten, dem Monche ihre Dankbarkeit fur seine Hiilfe 
zu beweisen: sie brachten ihm die kostlichsten Friichte, 
und als er gegessen hatte, brachte einer der Elefanten 
dem Verwundeten ein goldenes Kastchen, welches 
er sich beeilte, dem Monche darzubieten. 

(134) Ehe der Geistliche Gelegenheit hatte, das 
Kastchen zu offnen, nahroen die Elefanten ihn ab- 
wechselnd auf den Riicken und fiihrteii ihn so in sein 
Vaterland. Beim Oeft'nen des Kastchens ergab sich, 
dass der Zahn des Buddha darin war. So kam die 
Reliquie nach Kashmir. 

Eine geraume Zeit nach diesem Ereignisse, kurz 
vordem der chinesische Reisende den Konig Harsha, 
auch (^iliditya genannt, in Kanauj besuchte, war dieser 
Fiirst in den Besitz der unschatzbaren Reliquie ge- 
kommen, und zwar auf folgende Weise. Er war nach 
der Grenze von Kashmir gezogen, in der frommen 
Absicht, den heiligen Zahn zu sehen und zu verehren. 
Er bat zunachst bescheiden um Erlaubnis, dies zu 
thun. Doch fand er die Einwohner von Kashmir nicht 
geneigt, ihm diese Gunst zu gewahren. Sie gingen 
in ihrer Begierlichkeit selbst so weit, dass sie die 
Reliquie versteckten, bis der Konig des Landes, der 
die Macht des (,lillditya fiirchtete, den Zahn wieder 
aufsuchen liess und dem Fiirsten von Kanauj abtrat, 
der mit berechtigtem Hochgefiihl die kostbare Beute 
nach seiner Hauptstadt mitfiihrte.*) 


*) Der Name des Konigs von Kashmir wird nicht an- 
gegeben. Die zwei einzigen, die in Betracht kommen 
kdnnen, sind Durlabhavardhana und dessen Sohn PratS- 
pSditya, von denen keiner sich zum Buddhismus bekanntej 
so erklart sich, weshalb die Reliquie so bereitwillig abge- 
treten wurde. 



Em anderer Buddhazahn befand sich in der ersten 
Halfte des 7. Jahrhunderts zu Bamian, wo auch der 
Zahn eines ungenannten Pratyekabuddha gezeigt wurde. 
Letzterer Gegenstand war in gewisser Hinsicht der 
merkwurdigere, weil er nicht weniger als 5 Zoll lang 
und 4 Zoll breit war. Das Neukloster (Nava-Saiighi- 
rama) zu Balkh besass einen der Schneidezahne des 
Tathagata, und in Kapi(,'a sah Hiuen Thsang einen 
Milchzahn des Bodhisattva aus dessen Kindheit.") 

Wenige Orte konnten sich des Besitzes so vieler 
und so merkwtirdiger Reliquien ruhmen, als der Land- 
strich von Nagarahara, im Siiden des Kabulstromes. 
In einiger Entfernung von der Hauptstadt bei Hidda 
war ein Stiipa, der aus sieben kostbaren Substanzen 
gemacht war und den Knochen (135) der Schadelkrone 
des Tathdgata enthielt."''*) Dieser Knochen mass 
I Fuss 2 Zoll im Umfange, war gelblichweiss von 
Farbe und zeigte noch deutlich die Poren der Haar- 
wurzeln. Eine besondere Eigenschaft dieser Reliquie 
war, dass sie als Gradraesser von jemandes sittlichem 
Zustande gebraucht werden konnte. Zu dem Zwecke 
brauchte die Reliquie nur hochst einfach behandelt 
zu werden, naralich so, dass man ein Stuck weichen 
Pilasters mit wohlriechendem Pulver herstellte und da- 
mit einen Abdruck von der Reliquie nahm. Je nach 
dem hdheren Oder geringeren Grade von jemandes 
sittlichen Verdiensten zeigte sich dann ein ver- 
schiedenes Bild.’'"^*) In zwei anderen, ebenfalls aus 


*) roy. des PH. B. I, 79, 374, 65: II, 53. 

’*'*) Der sogenannte ushmsha^ eines von den 32 Merk- 
nialen des Grossen Mannes. An einer anderen Stelle be- 
schreibt Hiuen Thsang IIHn. II, 147 es als einen fleischischen 
Kegel auf dem Haupte; doch da in einem Atem hinzu- 
gefiigt vird, dass ern Buddhabild auf diesem vermeintlichen 
Kegtl einen Diamanten zeigte, kann der uslimsha schwer- 
lich ein ^tuek Knochen gewesen sein. 
li I. Je, P.' /•'. 11 , 102. 
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sieben kostbaren Substanzen hergestellten Reliquien- 
kapellen an demselben Orte bewahrte man ein anderes 
Stuck von dem Schadel, sowie die Augapfel des Ta- 
thagata, welche so gross waren wie eine Mango- 
frucht.* **) ) Ausserdem besass man dort noch etliche 
andere heilige Gegenstande der dritten Art, die spater 
zur Sprache kommen werden. 

Unter den zahlreichen heiligen Andenken, mit 
denen das Land von Nagara so reich gesegnet war, 
nahm der Schadelknochen unbestritten die hochste 
Stelle ein und genoss demgemass die hochste Ver- 
ehrung. Der Konig des Landes, sagt Fa Hian*’*'), 
wusste dieses Prachtstiick richtig zu wiirdigen, und 
hatte aus Furcht, dass der Knochen gestohlen, oder 
durch ein falsches Fabrikat ersetzt werden mochte, 
acht Personen der einflussreichsten Familien aus der 
Stadt angestellt, um jede Nacht die Thiire der Kapelle 
zu versiegeln. Am friihen Morgen pflegen die acht 
Kirchenmeister sich zu iiberzeugen, ob das Siegel, das 
jeder derselben am (136) vorhergehenden Abende an- 
gebracht hat, noch unverletzt ist, Sie offnen die 
Thiire , waschen ihre Hande mit wohlriechendem 
Wasser und bringen den Buddhaknochen an’s Licht, 
um ihn auf einen hohen Thron zu legen, welcher 
ausserhalb der Kapelle errichtet ist. Auf dem Throne 
steht ein runder Tisch aus sieben kostbaren Sub- 
stanzen, welcher eine krystallene Glocke tragt. Nach- 
dem die Reliquie unter die Glocke gelegt ist, besteigen 
einige Diener, die angestellt sind, die grosse Trommel 
zu riihren, das Muschelhorn zu blasen und die Cym- 
beln zu schlagen, einen hohen Turm. Wenn der 
Konig das von ihnen gegebene Zeichen hort, begiebt 
er sich nach dem Vihara, um dort Blumen und 


*) Pd/. cUs Pel. B. I, 77; 11 , 102; vielleicht ist gemeint 
€in Mangokern, das wiirde schon koloasal genug sein. 

**) Travels p 41. 
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Raucherwerk zu opfern und in Anbetung vor der 
Reliquie sein Haupt in den Staub zu beugen. Jeden 
Morgen verrichtet der Fiirst erst auf diese Weise 
seine Andacht, bevor er sich den Regierungsgeschaften 
widmet. Seinem Beispiele folgen die Burger und 
Edelleute, die regelmassig erst ihre Reliquiendienst- 
pflichten wahrnehmen, bevor sie ihre gevvohnten Be- 
schaftigungen beginnen. 

Das schone Ceilon erfreute sich schon lange des 
Besitzes von heiligen Gebeinen, ehe die Zahnreliquie 
nach der Insel gebracht wurde. An erster Stelle 
muss der Halswirbel des Tathigata erwahnt werden, 
welchen Knochen der Pater*) Sarabhii selbst seiner 
Zeit von dem Scheiterhaufen mitgenommen und nach 
Ceilon gefiihrt hatte.**) Dies Ereignis ist um so 
merkwurdiger, als die Lehre des Buddha erst 250 Jahre 
spater dort zu Lande eingefiihrt wurde. Derselbe 
Sarabhu liess auch in Mahiyangana einen Stdpa von 
12 Fuss Hohe fiir die Reliquie errichten. Spater 
wurde uber diesen Stdpa ein anderer 30 Fuss hoch 
gebaut von Abhaya, einem jiingeren Bruder des 
Konigs Devandtnpriya-Tishya, und endlich ein dritter 
iiber dem zweiten, von 80 Fuss Hohe, von Dushta- 
Gdmani.***) 

(^37) Schon seit den Tagen des A^oka, sagen die 
Chroniken, besass Ceilon auch das rechte Schliissel- 
bein des Tathagata. Es befand sich ursprunglich in 
dem Kronjuwelenheiligtum in dem Paradiese der Gotter. 

•) Hiermit iiberselzen wir das Sanskrit Sthavira, Pali 
Xhero, d. h. Senior. Die Ausdriicke Priester und Aeltester, 
obschon etymologisch gleichbedeutend, wiirden wegen der 
Erweiterung und Aenderung, die ihre Bedeutungen erlitten 
h.rben, zu Missverstandnissen VeranUssung geben konnem 

**) Jlahavansa p 4. 

***1 Die altere Chronik Dipavansa, welche zwischen 300 
und 430 geschrieben sein muss (vgl. Prof, Oldenberg’s Vor- 
rede zu seiner Ausgabe p 9) berichtet nichts von Sarabhu, 
noch von der Reliquie. 



Doch als IVIahendra, der Apostel Ceilons, den Novizen 
Sumanas nach dem Himmel abgeschickt hatte, um sich 
die eine oder andere kostbare Reliquie zu erbitten, 
war Indra, der Konig der Gotter, wohhvollend genug 
gewesen, das Schliisselbein abzutreten.*) Ferner war 
ein ganzer Drona voll Knochen in einem Stupa zu 
Ruanvelli, dem alten Hemavali, einem besonders heiligen 
Orte, weil er seiner Zeit von Gautama-Buddha und dessen 
drei Vorgangern besucht worden war. Wessen Ver- 
mittelung man den Empfang dieses Drona zu ver- 
danken hatte, ist nicht ganz klar; die W'ahrscheinlichste 
Auffassung der verwirrten Berichte ist die, dass Afoka 
sie dem Sumanas, dem Gesandten des iNIahendra, ab- 
trat. In jedem Falle gab A^'oka einige Reliquien.*'*) 

Von den alteren Tathagata's ist, wie zu erwarten, 
wenig erhalten. Nur das vollstandige Skelett des 
K&qyapabuddha lag unter einem Turme bei ^rivastt 
begraben.***) 

Viel zahlreicher sind die Ueberbleibsel von jiingeren 
Heiligen, sowie von Schulern und Anhangern des 
Meisters. Zu Vaiqali zeigte man dem Fa Hian einen 
Turm, unter dem der halbe Korper des Ananda ruhte, 
wahrend die andere Halite in Magadha bewahrt 
wurde.f) Die Stadt Mathuri besass Stdpa’s, die er- 
richtet waren zum Gedachtnisse des (^'ariputra und 


*) Dipav. 15, 15; Mahavansa p 115. 

■**) Dipav. 17, 10; MahSvansa p 106. 

*•*) Vov. des PH. B. I, 126: Travels p 83. 
t) Travels p 96, 100. Der Reisende unterlasst nicht 
mitzuteilen, dass Ananda selbst die Verteilung der zwei 
Korperhalften veranlasste. Die Geschichte wird auch in 
T^ranatha’s Geschichte des B. 9 erzahlt. Als namlich der 
Heilige nach Bekehrung von 500 Weisen auf einer Insel 
in dem Ganges starb, wurde seine Leiche dutch Seibstver- 
brennung verzehrt und fiel wie ein grosser Edelstein in 
zwei Halften, welche mit den Wogen nach den beiden 
Ufern hintrieben, die eine Halfte bekamen die Bewohner 
von VaicSli, die andere kam in den Besitz des AjSta^atru. 
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Maudgalyayana, des Purna-Maitrayaniputra, des UpMi, 
Ananda und R&hula, deren Gebeine diesen Gebauden 
die notige Heiligkeit gab. Von diesen Heiligtiimern 
wurde das des Ananda besonders von Nonnen ver- 
ehrt. Die Nagel vsnd der (138) Bart des Kirchenvaters 
Upagupta, eines Schulers des (Jinavasa, wurden in 
derselben Stadt verehrt. Auch befand sich dort ein 
Stiipa, dem die Reliquien des Bodhisattva Manjugri 
und anderer Bodhisattva’s, deren Namen nicht genannt 
werden, geweiht \varen.*j Der ganze Korper Ka^yapa 
des Grossen ruhte in einer tiefen Kluft des Berges 
KukkutapS.da.* * ) Ein Stupa in einem Walde des 
Konkan enthielt die Reliquien des (^irutavimyatikoti.***) 
Die altesten und insofern erwahnensvvertesten Re- 
liquien sind dlejenigen, welche die Bewohner der Insel 
Ramri an der Kuste von Aracan zu besitzen sich 
ruhmen. Es sind die Ueberbleibsel des Korpers des 
Buddha, bevor er als Gautama-Buddha auf Erden 
erschien und in der Gestalt eines Vogels oder vier- 
fiissigen Tieres in der Welt lebte. Sicher ist, dass 
man in den Ueberresten alter buddhistischer Tempel 
auf der Insel solche heilige Gegenstande in der Form 
von Federn, Haaren, Knochen u. s. \v. angetroffen 
hat. Zwar erkennen die Singhalesen die Echtheit 
dieser Reliquien nicht an, aber das kann einfach eine 
Folge von iMissgunst sein, und es ist lacherlicb, zu 
behaupten, dass die materiellen Gegenstande aus den 
fruheren E.xistenzen des Gautama eine Bohne weniger 
authentisch seien, als die 550 Jataka's selbst. An 
dem Dasein dieser Federn u. s. w. kann nicht ge- 

*) / oy. des P'd, B. IT, 208; I, 104). 

Travels p 132. 

“*'1 I Ly. des Pd. B. Ill, 148. Gemeint ist Cronakotivioca 
,A>cr im Haine^A'andelnde“, Sdiiefner, Lebensbekhr/p 283; 
ini Pah; ^ona- Kolivisa, Mahavagga 5, i, wo eine Gescbicbte 
\on ihm vr/ahlt wird. iibereinstiinmend mit dem, was sich 
tindet / -n . m, 67. 
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zweifelt werden, ebensowenig wie an dem Vorhanden- 
sein einiger Triimmerhaufen an einer Stelle, wo einst- 
mals das weitberiihmte Kapilavastu gestanden haben 
soli. Da nun aus dem Vorhandensein solcher Triimmer- 
haufen, die Fa Hian nnd Hiuen Thsang mit eigenen 
Augen gesehen haben, die Glaubwiirdigkeit der Ueber- 
lieferung iiber die ^akya’s hergeleitet wird, so ist 
schwer einzusehen , wie man an der ehrwiirdigen 
Ueberlieferung der Bewohner von Ramri, die ja doch 
auch die Ueberbleibsel unleugbar korperlicher Gegen- 
stande zeigen, mit Anstand zweifeln kann. Vielleicht 
wird die (139) europaische Kritik, die imstande zu 
sein glaubt, einen historischen Kern in der Lebens- 
geschichte des Buddha des laufenden Zeitraumes zu 
entdecken , auch dereinst die echten von den nach- 
gemachten und den apokryphen Reliquien zu unter- 
scheiden wissen. 


3) Heiligtiimer. Benennungen und Arten von 
Gebauden. Stdpa’s; ihr Charakter und Ur- 
sprung. Nachrichten von den beriihmtesten 
Gebauden dieser Art. Resultate der Aus- 
grabungen. 

Der allgemeinste Name fiir Heiligtum ist Caitya. 
j\Ian versteht darunter nicht allein Gebaude, sondern 
auch heilige Baume, Gedenksteine, Bilder, religiose 
Inschriften, heilige Orte. Alle Gebaude, die als heilige 
Gedenkzeichen betrachtet werden, konnen Caitya’s 
heissen, obschon sie je nach der speziellen Art, zu 
der sie gehoren, noch einen anderen Namen haben. 
Umgekehrt ist nicht jeder Caitya ein Gebaude. 

Die gewohnlichsten Benennungen bei Buddhisten 
fiir verschiedene Arten von heiligen Bauwerken sind 
Stupa und Vihira, welcher letztere Ausdruck, wie wir 
bereits Gelegenheit batten zu bemerken, sowohl ein 
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Kloster als einen Tempel mit Buddhabild bezeichnet. 
Der Unterschied, den die Nepalesen zwischen Vihara 
und Caitya machen, ist mehr oder weniger wilikiir- 
lich und beruht ausserdem auf einer Verwechselung 
verschiedener Arten von heiligen Gebauden. Sie 
nennen ein Heiligtum des Adibuddha oder der fiinf 
Dhyani-buddha’s, welches die Form eines Reisshaufens 
hat, Caitya, und die Heiligtiimer oder Tempel, die 
dem (,'akya und den iibrigen Manushi-buddha’s oder 
anderen Heiligen geweiht sind, Vihara’s. Die letzten 
heissen bei ihnen auch kiitdgdra, d. h. Tiirme, Bel- 
vedere, obschon solche Tiirme meistens nur einen 
Teil des Vihira’s ausmachen. In der Mitte des Vihara 
ist bald ein Caitya, bald ein Kiitagira.*) Aus diesen 
Angaben kann man schliessen, dass die Kutag&ra’s 
nichts anderes (140) sind, als Reliquientiirme oder 
prdsdda's, wenigstens der Form nach, und dass die 
Caitya’s die Gestalt wahrer Stupa’s haben. Der Grund, 
weshalb man in NepSl den Ausdruck Stdpa vermieden 
hat, ist wahrscheinlich der, dass in der orthodoxen 
\orstellung jeder Stdpa Reliquien enthalten musste, 
woven bei Gebauden, die zu Ehren des Adibuddha 
errichtet waren, keine Rede sein konnte. Die Ab- 
bildungen und Beschreibungen der alten Caitya’s in 
Nepal lassen an Deutlichkeit nichts zu wiinschen iibrig 
und stellen die formelle Identitat der Stupa’s und 
Caitya’s in das hellste Licht. 

„per Caitya“, sagt der grosste Kenner des ne- 
palesischen Buddhismus**), ,,scheint die einzige, aus- 
schliesslich buddhistische Tempelform zu sein. Er 
besteht aus einer soliden Halbkugel, gewohnlich von 
einem treppenformigen Kegel oder einer vierseitigen 
I } ramide gekront. Die Stufen des Kegels oder der 
Pyramide sind 13 und deuten die 13 Bodhisattva- 


ifed’son. Jlss. 40, 52 v^I. ?o. 
iIc.dg,on, E.s. 30 .’ 
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Hinimel der buddhistischen Kosmographie*) an. Der 
Kegel Oder die Pyramide endet in einen palus, ahn- 
lich einem linga 7 n, welcher gewohnlich einen Sonnen- 
schirm iiber sich hat. Dieser Teil des Banes re- 
prasentirt den Akanishthabhuvana, Oder den hochsten 
Himmel, den des Adibuddha. Die fiinf Speichen des 
Sonnenschirmes stellen die Wohnsitze der fiinf Dhy&ni- 
buddha’s dar. Zwischen der Halbkugel und dem 
Kegel Oder der Pyramide ist ein kurzer viereckiger 
Hals, auf dessen vier Seiten ein Augenpaar, welches 
Alhvissenheit andeutet, eingegraben. Die Halbkugel 
wird garlha genannt, der Hals gala und der Kegel 
Oder die Pyramide cudamani (Kronju\vell.“ 

Man braucht diese Beschreibung nur an den Ab- 
bildungen der altesten und einfachsten Caitya’s in 
NepM z. B. des MatirSjya bei Patan**) und den Er- 
fordernissen der orthodoxesten Stupa’s auf die Probe 
zu stellen, um (141) vollkommen iiberzeugt zu sein, 
dass die nepalesischen Caitya formell Stupa’s vom 
reinsten Wasser sind. 

Obschon der hier geschilderte Caitya ein wahrer 
Stupa ist, so ist er darum noch kein Dagob, insofern 
man mit diesem Ausdruck den Sinn verbindet, welchen 
die kirchliche Kunstsprache ihm beilegt; denn der 
Dagob, Jhdtugarhha, heisst so, weil er „Reliquien in 
seinem Schosse birgt.“ Jedoch Dhatu bedeutet in der 
Sprache der Menschen im allgemeinen nicht Reliquie, 
es sei denn durch allegorisclie Uebertragung; es ist 
ein Element und der dhatugarbha ist also etwas, das 

*) Dieses ist nicht die einfachste P'orm; es sieht z. B. 
die Abbildung des INIatirajya- Caitya in Dr. D. Wright 
History of AV/a/, Tafel X; vgl. Tafel IV und IX, '\vo zu- 
sammengesetztere Stucke sich finden. 

**) AViight History of N, p i6 ^-agt: A huge Buddhist 
temple of the most primitive description. This temple is 
merely a mound or dome of brickwork, covered with earth. 
There is a small shrine at each of the cardinal points; 
and on the top "what looks like a wooden ladder. 
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die Elemente in seinem Schosse birgt. So betrachtet, 
batten die Nepalesen ihre Caitya’s getrost dhdtugaybha 
nennen konnen, denn der eigentliche dhdiugarhha 
des Adibuddha, alias Brahma, des Schopfers, ist das 
brahmdnda, das alle Elemente umfassende Weltei, 
welches durch den Horizont in zwei Halbkugeln ge- 
teilt wird. Das ist der echte dhdiugarbha, alles librige 
ist Imitation. 

In euhemeristisch-buddhistischem Sinne sind die 
meisten Stupa’s Dagob’s , weil sie Reliquien von 
grosseren oder kleineren Heiligen enthalten.’' ) Da 
ein solches Heiligtum dhd/us birgt, so kann es in 
seiner Gesamtheit dhdiugarbha heissen, so dass Dagob 
und Stupa, Pali Ihupd, als .Synonyme gebraucht werden. 
Der Dagob im engeren Sinne ist derjenige Teil des 
Stiipa, welcher die Reliquien enthalt, die Area. 

Im allgeraeinen kann man die Dagobs charak- 
terisiren*'j als geweihte buddhistische Bauwerke, bald 
ganzlich ausgefullt, bald mit einem grosseren oder 
kleineren Raurae, der bei einigen fiir immer zuge- 
mauert oder auf andere Weise geschlossen vollstandig 
unzuganglich war, bei anderen durch Thiiren den 
Zugang zum Innersten ermoglichte. Ein anderer 
Unterschied (142) zeigte sich in der Verschiedenheit 
der form und Cbnamentik, in der Grosse des Haupt- 


*) .ille Stupa’s sind Dagob’s, denn einige waren 

einfach zur Ennnerung an irgend ein bedeutendes Ereignis 
errichtet, welches auf der Stelle, wo der Stupa sich erhob, 
vorgeballen sein sollte. So war ein Stupa auf der Stelle, 
wo der Jleister zum ersten Male das Rad des Glaubens in 
Bewegung gesetzt hatte, dicht bei Benares. Nicht wait 
davon stand ein anderer, dott wo 500 Pratytk,abuddlia’s 
gleichztitig in das Xlr^ana eingeg.ingen waren. Voy. des PIL 
if 355 

■"‘I Die folger.de Beschreilung ist beinahe wortlich aus 
deni v.in Dr. Lcennins herruhrenden beschretbenden Te.\te 
zu dem Bililerwerlte Boro-Budur auf der Insel Tava p 'iS 6 
entlehnt. ^ 
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gebaudes oder in der Anzahl von Nebengebauden, in 
der Stellung des Dagob, als besonders fiir sich im 
Freien stehendes Gebaude, oder in einem absichtlich 
zu dem Zwecke und dann moistens in den Pels aus- 
gehauenen Tempel. AlleFormen, auch die am meisten 
modificirten und abweichenden, konnen durch Ver- 
gleichung mit einander ohne Miihe auf die urspriing- 
liche zuriickgefuhrt werden und nahern sich dann 
entweder dem Umrisse einer Haibkugel oder dem 
eines Kegels. In letzterem Falle hat man den Ueber- 
gang zur Pyramidenform, in ersterem den zur Kuppel 
oder Glocke. 

Ueber den Ursprung der Stupa’s weiss die Le- 
gende wichtige Details mitzuteilen.'-') Kurz vor dem 
Nirvana offenbarte der Meister dem Ananda, dass 
man fiir verstorbene weltliche Herrscher, Buddha’s 
und andere Heiligen Stupa’s zu errichten pflege, und 
ordnete an, dass man seine Leiche wie die eines 
weltlichen Herrschers behandeln solle. Nach dem 
Tode des Herrn warden zehn solcher Denkmaler 
von den Getreuen errichtet, acht fiir die dro/fas mit 
Reliquien, ein neuntes fiir die Urne und endlich noch 
eins iiber den Kohlen des Scheiterhaufens.**) 

Wie man sieht, lehrt die Legende uns wohl, welche 
Personen nach ihrem Tode auf einen Stupa Anspruch 
haben, aber durchaus nicht, dass man Gebaude dieser 
Art zuerst nach dem Nirvana des Buddha des laufenden 
Zeitraumes errichtet habe. Im Gegenteil, es wird 
von Sthpa’s wie von schon bestehenden Denkmalern 
gesprochen , wie sonderbar es denn auch scheinen 
mag, dass Ananda, der kein Kind mehr war, sondern 
das reife Lebensalter von 8o Jahren erreicht hatte, 

’) 1. Band p 296 und 297; Mahaparin. S. Kap. 5 u. 6. 

**) Im Voriibergehen sei daran erinnert, dass hiermit 
die Ueberlieferung im Widerspruche steht, nach der Tra- 
pusha und Bhallika die ersten Stupa’s fiir den Herrn er- 
richtet haben sollen. 

Kern, Buddhismus, II. 12 
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uber die Art dieser Banwerke noch unterrichtet wer- 
den musste. Zur Erganzung der Angaben, denen 
man in der Legende und anderen buddhistischen 
Quellen begegnet, kann dienen, dass man auch bei 
den heidnischen Indern schon in ziemlich alter Zeit 
(143) die Erwahnung von Erdhiigeln {hilya) findet, 
in denen die Gebeine verbrannter Leichen bewahrt 
wurden'^j; auf die Stelle, wo die Urne mit den Ueber- 
resten der Knoehen nach der Verbrennung be- 
graben wurde, legte man einen Erdklos und pflanzte 
Dornen, Moos und einen Baum, oder errichtete einen 
Hugel von Mauerwerk oder ein Wahrzeichen. Auch 
die Stelle, wo der Scheiterhaufen gestanden hatte, 
wurde auf diese Weise angedeutet.'*) **) Mausoleen 
zur Ehre und Erinnerung an indische Fiirsten oder 
Adlige gehoren nicht zu den Seltenheiten; alle der- 
gleichen Denkmale sind Caitya’s. 

Die angegebenen Thatsachen, in ihrem gegen- 
seitigen ^ erhaltnisse betrachtet, mussen uns zur Ueber- 
zeugung bringen, dass in Indien kiinstliche Hiigel 
mit Oder ohne Mauerwerk bestanden, welche das 
^ oik als Begrabnisplatze betrachte. Allerdings wird 
in den meisten Fallen nicht bekannt gewesen sein. 
wessen Asche an solchen Stellen ruhte, so dass man 
die Denkmale auf beruhmte, historische oder my- 
thische Ilclden aus der alten Zeit iibertrug; jedoch 
brauchte das Volk die Bestimmung dieser Stupa’s daruni 
nicht vergessen zu haben. Dass solche Hiigel einen 
heiligen Charakter batten, ist selbstredend; denn 
hcilige Ehrfurcht vor den Toten und Dankbarkeit 


*) Mahabharata I, 150, 13. 

} Colebrooke, Essays on the religion and philosophy 
''■i P 108. In Acvalayana Grihva Sutra 4, 5 

wild nicliG Non der Errichtung irgend welcher Gedenk- 
/eK!5i.n ge'..gt', aber nie alt der Gebrauch ist, durch eine 
Saule Oder Stange {stlivin'i) einen Begrdbnisplatz zu ver- 
ewigcn, U'cl'.t au, Kigrcda to, i8, 13 hervor. 
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fur die weisen Lehren und grossen Thaten der Vor- 
fahren ist einer der charakteristischsten , und man 
kann hinzufiigen, einer der schonsten Ziige des alien 
Heidentums. 

Es ist eine ganz andere Frage, ob alle Bamverke 
in Stiipa-Form Grabmonumente waren und ob der 
urspriingliche Dagob nicht ein Heiligtum anderer Art 
war; den Buddhisten musste bei zunehmendem Euhe- 
merismus die ausserliche Uebereinstimmung geniigen, 
um alle Stupa’s fiir Reliquien enthaltende, dem Ge- 
dachtnisse alter Fleiligen geweihte Denkmale zu er- 
klaren. Die Aehnlichkeit zwischen deni Dagob und 
dem (144) Grabhiigel ist namlich unleugbar; die Kuppel 
stimmt mit dem Tumulus uberein, die Umzaunung 
mit dem Ringe von Steinen, die Spitze mit der auf 
dem Hugel errichteten Saule oder Stange. Aus der 
Gleichformigkeit hat man auf die Gleichheit im Wesen 
und der Bestimmung geschlossen; und ziemlich all- 
gemein wird denn auch angenommen, dass der bud- 
dhistische Dagob seinen Ursprung uralten Gebrauchen 
zur Verehrung des Gedachtnisses der Toten zu ver- 
danken hat. Diese Theorie ist jedoch nicht ohne 
Widersprucli geblieben, und man hat versucht, zu 
beweisen, dass das wahre Modell des Stiipa in dem 
Agnyagdra, dem Orte, wo das beilige Feuer bewahrt 
wird, zu suchen ist.’“) Fiir diese letztere Ansicht ist 
viel zu sagen, wie fiir alle Theorieen; aber die Schwierig- 
keit bleibt, zu erklaren, wie der Dagob sich dann so 
verandern konnte, dass die Buddhisten selbst in einigen 
Formen bestimmt Darstellungen des Meru sehen.’® ”) 


*) Ser.art, Essai siir la le^cnde ihi Buddha p 40b — 419 - 
2 . Auflage. 

Nicht nur die ndrdlichen Buddhisten, sondern auch 
die siidlichen; die Senbyu-Pagode zu ilengun ist „bestimnit, 
eine idillstandige bildliche Darstellung des Berges zu sein“; 
Sladen, Journ. R. As. Soc, IV p 408 (New series); es ist ua- 
zulassig, zu beliaupten, dass die Entwerfer des Planes nicht 

12* 



Es ist denkbar, dass ein Baumeister bei der Nach- 
bildung iiberlieferter heiliger Formen den Sinn der- 
selben falsch auffasst und eine Bedeutung hineinlegt, 
die sie urspriinglich nicht batten. Doch diese seine 
Auffassung kann trotz ihrer Unrichtigkeit nicht ver- 
fehlen, seinen Plan zu beeinflussen. Was er in seiner 
Vorlage infolge der Ueberlieferung oder seiner 
eigenen Einbildung sieht, wird er in seinem Werke 
zum Ausdrucke bringen. Ein Gebaude kommt ja 
nicht von selbst aus dem Boden heraus zum Vor- 
schein; es tragt daher immer die Spuren seiner Her- 
vorbringung durch ein selbstbewusstes Wesen. Darum 
darf man die Theorie des Kiinstlers nicht so einfach 
als nicht bestehend betrachten, und ist es ratsam, zu 
untersuchen, welche Gedanken die Buddhisten selbst 
mit ihren Stupa’s verbinden. (145) Die Vorstellung, 
welche die Kirche sich bemiihte, bei der Masse zur 
Aufnahme zu bringen, ist zweifelsohne die, dass die 
Sthpa’s bestimmt waren, die Reliquien des grossen 
Meisters und seiner Anhanger zu bewahren. Deshalb 
mussten sie Grabmonumente vorstellen, die allerdings 
die Eigentumlichkeit batten, dass sie in unbestimmt 
grosser Anzahl zum Gediichtnis einer und derselben 
Person errichtet werden konnten; ja man konnte die 
sogenannten Reliquien bis ins Unendliche spalten und 
\erbreiten, als waren es Staub- und Lichtteilchen im 
Lultraum. Dies ist eine Theorie, die zum alltag- 
lichen Gebrauche bestimmt war. Einer anderen huldigt 
das heiligste Buch der Mahayd.nisten, der Lotus des 


\vu=sten, was sie thaten. Nicht minder deutlich ein Meru 
ist der Sat Mehal Prasada, ein Turm von 7 Stockwerken, 
zu Pollanarua auf Ceilon; a. a. O. p. 412. In Tibet ist 
jeder Klostertempel eine bildliche Darstellung des Meru oder 
onthalt weniestens eine solche. Herr Fergusson {a. a. O, 
p 4:3) eihebt Widerspruch gegen die Symbolik der Senbyu- 
Pagoi'.e. Indcssen siiid das Sva.-tika, das Rad etc. auch Sym- 
bole, und '-ind die Buddhisten den Symbolen nicht abgeneigt. 



■vvahren Glaubens. Dort*) lesen wir, dass (^"akyamuni 
einen grosser! Stupa hervorzaubert, dessen Reihe von 
Sonnenschirmen sich bis zu dem Himmel der Gotter 
der vier Himmelsrichtungen erhebt, und welcher den 
Leichnam des erloschenen Tathagata Prabhiitaratna 
enthall. Als der Stupa infolge der Wunderkraft des 
yakyamuni sich offnete, erblicken die vier Scharen 
von Anhangern den TathS.gata Prabhiitaratna, der sich 
im Zustand des Nirv&na befindet, wahrend er dort auf 
seinem Platze sitzt mit abgemagertem Leibe und 
gleichsam in stilles Nachdenken versunken. Kaum 
ist er den vier Scharen sichtbar geworden, so erhebt 
er seine Stimme, um dem ^akyamuni zuzujubcln und 
ihm zu erklaren, dass er gekommen sei, der Ver- 
kiindigung des Dharma zu lauschen. Sofort raumt 
er, der erloschene TathS-gata, dem Herrn die Halfte 
seines Sitzes ein, so dass nun beide dort inmitten des 
grossen Stupa thronen. 

Aus dieser Beschreibung lasst sich das kosmo- 
logische Element nicht wegdeufen; es ist unmoglich, 
den wunderthatigen Stupa einfach fur die Umbildung 
eines Grabhiigels zu erklaren, ausser insofern, als die 
Erde, fiber die sich die Wolkendecke ausbreitet, als 
ein grosses Leichenhaus betrachtet werden kann. Dies 
letzte kann ein Nebengedanke gewesen sein, war aber 
sicher nicht der Hauptgedanke; denn wie ware es 
dann zu erklaren, dass (^akyamuni und der erloschene 
Tathagata. der offenbar (146) der Mond**; im Augen- 
blicke der Conjunction ist, zusammen in der Mitte des 

*) Kap. XI. 

**) Aus dem Umstande, dass in dem Lotus (in Burnouf’s 
Uebersetzung p 157) Devadatta als in der Gesellschaft zu- 
gegen dargestellt wird, scheinbar im AViderspruch mit der 
Uebergehung seines Xamens bei der Auffiihrung der An- 
wesenden, muss man schliessen, dass Devadatta und Pra- 
bhutaratna identisch sind; im engeren Sinne ist Devadatta 
der Mond in Opposition, Prabhutaratna derselbe in Con- 
junction. 
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Stupa sitzen? Die Stelle, \vo Sonne und Mond zeit- 
weise zusammenwohnen, in amavasya sind, ist nach 
indischen Begriffen ein Sternbild Oder ein Teil der 
Ekliptik; solch ein Ort an dem Himmel heisst u. a. 
dhishtiya. Aber unter dhishnya versteht man auch 
einen Feuerplatz, einen Erdhaufen"*), der oben, wo 
das Feuer angelegt wird, mit Sand bestrent ist; man 
kann es einen Feueraltar nennen. Der wichtigste 
Unterschied zwischenr////j/;/y(zVund agnyagara s scheint 
zu sein, dass bei ersteren das Feuer oben ist, wahrend 
letztere es in sich bergen. Eine Verwechselung oder 
absichtliche Verraischung dieser zwei Begriffe gehort 
nicht zu den Unmoglichkeiten. Auch wird es wahr- 
lich nicht so sehr befremdend oder unerhort sein, 
dass man die grosse Kuppel, deren Basis die Erde 
und das Firmament das Gewolbe ist, worin das Licht 
und alle seine Offenbarungsformen, wie Sonne, Mond 
und Sterne, wie Blitz und Herdfeuer und Licht des 
Geistes wohnt , in mystische Verbindung mit dem 
Grabhiigel, unter dem der erloschene Lebensfunke 
schlummert, betrachtet hat. Auf diese Weise an- 
gesehn, wird der urspriingliche grosse Stupa das 
Himmelsgewolbe sein, das sich uber Lebenden und 
Toten ausbreitet, der Raum, den man in drei Lagen 
emteilen k.inn: Erde, Luftraum und hohere Luft, oder 
in .'•ieben Stockwerke, welche die sieben Himmel oder 
die sieben rianetenbahnen vorstellen; oder auch in 
neun, insofern es neun grahds' '-) giebt, oder gar in 
dreizehn, weil dies die Zahl der Yi^vadeva’s, der All" 

) Audi Stupa bedeutet soivolil einen Erdhaufen als 
jede spitz zulaufende Erhcbung, oder einen zuckerliutforniigen 
('iegen>t,ind. 

Dr griir.,i\ Sind Sonne, Mond, die funf Planeten, 
, '• ' and, Die in dei ledischen Zeit schon bekannten, 

,,u- B.tck'Rii cn eib.'.uten FeueialUre batten drei oder funf 
L.icep; 'C'./tLic 'ipllen nach der Erklarimg eines Ivommentars 
'be I ' - EL-trum’s lorstellen; tVeber Indische 

Stlidu, Xiii IM, 
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gotter, der personificirten Teile des Alls ist. Grab- 
kammern oder Grabgewolbo wurden bei verschiedenen 
Volkern des Altertums so gemacht, dass sie unver- 
kennbar (147) Nachbildungen des Hauses des Lebenden 
waren; doch das grosse Haus eines Menschen, in jedem 
Falle des Menschen, ist der Raum, der die Erde zum 
Fundamente hat. 

Wer glauben mochte, dass bei der Errichtung von 
Heiligtiimern Symbolik eine untergeordnete Rolle spielt, 
kann sich dadurch von dem Gegenteil iiberzeugen, 
dass er sich mit der Art bekannt macht, wie in der 
alten vedischen Zeit eiii Feueraltar aus Ziegelsteinen 
erbaut wurde. Bei diesem Werke, das den Xainen 
„Schichtung des Feueraltares‘‘ (irgor/Vaiww) fuhrt, haben 
alle Handlungen einesymbolische Bedeutung; <elbst die 
Ziegelsteine, die gebraucht werden, bekommen sym- 
bolische Namen.'* **) ') Im iibrigen kann der Sthpa oder 
Dagob nicht mit dem aufgestapelten Haufen von Ziegel- 
steinen, der citi identificirt werden, well die Form 
abweicht. Der aufgebaute Altar hat die Gestalt eines 
Vogels; zuweilen speciell die des Suparna oder Garuda. 
Wenn der Addhayoga der Buddhi>ten wirklieh ein 
Bauwerk in der Gesttdt des Suparna oder Garuda 
ist, wic sie angeben, dann kann es nicht zweifelhaft 
sein, dass der Addhayoga seine Entstehung dem auf- 
geschichteten Feueraltar zu verdanken hat. Trotz der 
Verschiedenheit zwischen dem Dagob und der Cih 
haben diese beiden aus leicht erklarlichen Grunden 


*) Eine vortietfliehe Ueber'iclit von dem ■j^niC'iyina 
hat Weber, .SWie// XIII p 2 1 7 — 292 ^'e"eben. Der ko^- 
mologische Chaurkter der Verse im Vajasaneyi-S.inihit.'i XI ft;,', 
ist auf den ersten Bhck ersichtlich ; fnr die Erklarung der 
symbolisclien Handlungen i^t vor allem Catap.dha-Brah- 
mana 10, i. 3. von Wichtigkeit. 

**) Siehe Weber a. a. O. In Vajasaneyi-Sarnhita 27. 
heisst Agni suparnacit, ein doppelsinniger Ausdruck, ,,anf- 
geschichtet wie ein Suparna”, und „wie Suparna (der sch-.n 
gefiederte) anzusehen”. 
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einige Einzelheiten mit einander gemein, u. a. einige 
Symbole und ein Kreis von Steinen.*) 

Was auch die Hauptidee gewesen sein mag, welche 
der Errichtung des Stupa zu Grunde liegt — sei es nun, 
dass der Dagob ein Gedenkzeichen fiir grosse Tote ist 
Oder eine Nachbildung des einen grossen Dh 3 .tu- 
garbha, oder der irdischen Wohnung des Feuers, oder 
etwas von allem diesen zugleich — in jedem Falle 
kann man auf Grund sowohl der buddhistischen Ueber- 
lieferung (148) als auch der iibrigen Data annehmen, 
dass die Verehrung von Stupa’s ihre Wurzel im grauen 
Altertume hat. 

Die alteste Stupa-Form, soweit wir dieselbe zuriick- 
verfolgen konnen, ist diejenige, welche auf einigen 
Skulpturen von Bharhut und Sanchi”*) vorkommt. 
Die Abbildungen, die nur in Nebensachen von ein- 
ander abweichen, lassen uns ein scheibenformiges oder 
viereckiges Fussstiick in zwei Gliederungen erkennen, 
bald mit, bald ohne Pfeiler ringsum. Auf dem Fuss- 
stiicke ruht eine Halbkugel, eine Kuppel oder Dom, 
woraus oben etwas hervorragt, das man nicht un- 
passend einen Hals nennen kann, well es die Kuppel 
wie einen Rumpf mit dem Aufsatze verbindet. Dieser 
Aufsatz besteht aus drei oder vier Blocken oder Flatten, 
von denen jede liber die andere niichstfolgende stufen- 
formig hervorragt. Auf diesem Aufsatz ist der so- 
genannte Sonnenschirm angebracht und fiber diesem 
ein zweiter’^'* • ); beide Sonnenschirme sind mitKranzen 
und Bandern oder \\ impeln behangen. 

Unter den altesten und besterhaltenen Dagob’s 
nimrnt der in dem Felsentempel von Karli nach dem 
Urteile der Fachkundigen die erste Stelle ein. Er 

"I Bei dem Feuerplatze heissen diese Steine, welche 
.rutreclu in den Grund gesteckt werden, pariqrit 

Cunningh.xin, 5. of Bh. Tafel XIII u. XXXI; BhiUa 
Tope,. T.afel III und XIII. ’ 

) Der zu cite i-t nicht auf .alien Abbildungen erkenntlich. 
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steht unter der Halbkuppel am Ende der grossen 
Halle'*) und hat die Form einer hohen Glocke, iiber 
der sich eine kleine, umgekehrte Pyramide befindet; 
auf der Pyramide steht ein aufgespannter Sonnenschirm 
von Holz, der jetzt halb zerfallen ist.*'*) 

Man findet die Kuppelform auch bei den Caitya’s 
von Nepal, wie man sich erinnern -wird, und bei ver- 
schiedenen Dagob’s auf Ceilon. In den Felsentempeln 
dieser Insel ruht die Kuppel manchmal auf einem 
soliden Cylinder. Die zwei Dagob’s in den Tempel- 
hallen von Dambulu zeigen grosse Uebereinstimmung 
mit denen von Karli. Bei den Heiligtiimern, die nicht 
in den Felsen ausgehauen sind, pflegt der Dagob ab- 
gesondert in dem {149) Umfang der Tempelgebaude 
zu stehen. Glockenformige Stupa’s sind auf der Insel 
nicht ganzlich unbekannt.*’** ***) ) Doch die mit einer 
Wasserblase vergleichbare Halbkugel gait als die ortho- 
doxeste Form, wie aus einer Erzahlung in einer der 
Chroniken hervorgeht.f) Als namlich der Baumeister 
des MahSthdpa von Konig Dushta-Gftmani gefragt 
wurde, welche Form er dem Heiligtume zu geben 
gedachte, schopfte er mit der Hand Wasser aus einem 
gefiillten Gefasse und goss es wieder in das Gefass 
aus, so dass sich eine Wasserblase auf der Oberflache 
bildete. „Von dieser Form werde ich das Gebaude 
machen“, sagte der Baumeister. Spater, als das Werk 
soweit gediehen war, dass man die Reliquien darin 
unterbringen konnte, weihte der Konig sein Reich 


*) Diese Halle ist durch zwei Saulenreihen in drei 
Schiffe eingeteilt, von denen das mittlere mit dem Schilfe 
in christlichen Kirchen zu vergleichen ist; die Halbkugel 
stimmt iiberein mit der Apsis. 

Fergusson of Eastern and Indian Architecture^ 
citirt in Hunter’s Guarffeer V p 256 ; Leeman’s Auro-i?. p 3 * 8 - 

***) Siehe Leeman’s Boro-B. p 391 und die dort angefiilirten 
Autoren. 

t) MaMvansa 175, 190, 193. 
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dem Buddha mit diesen Worten: „Dreimal weihte ich 
mein Reich dem Erloser, dem Meister, dem Trager 
des dreifachen Sonnenschirmes, des Sonnenschirmes 
der Cotter, der Menschen und der ewigen Erl6sung.“*) 

Im fiinften und siebenten Jahrhundert, als Fa Hian 
und Hiuen Thsang das Reich der (,,'ak_va-S6hne be- 
suchten, war Indien noch reich an Dggob’s oder an- 
deren Stupa’s, von denen gegenwartig sich nur noch 
die Trummerhauf'en finden. Das ist unter anderem 
der Fall mit den Stupa’s von Sarnath bei Benares 
und von C^ravasti. Aus den nicht sehr ausfuhrlichen 
Beschreibungen muss man schliessen, dass diese Ge- 
baude mehr runden Tiirmen als Halbkugeln glichen, 
und in jedem Falle waren es keine Dagob’s, sondern 
Gebaude, die zur Erinnerung an irgend ein wichtiges 
Ereignis in dem Leben des Tathlgata oder anderer 
Heiligen errichtet waren. Nicht nur fiir historische 
oder sagenhafte Personen wurden solche Tiirme er- 
richtet, sondern auch zur Ehre von Dingen, wie des 
Abhidharma-, Vinaya- und Sutra-Pitaka. ' 

(150) Es ist auffallend, dass die chinesischen Pil- 
grime die in ihrer Art so hervorragenden Stupa’s von 
Bharhut und Sanchi nicht erwahnen. Man wird ge- 
neigt sein, aus ihrem Stillschweigen zu schliessen, dass 
diese ndligtumer schon in ihren Tagen in Verfall 
waren. Be^onders belremdend wurde dieses nicht 
sein. Hiuen Thsang berichtet selbst, dass in Gandhara, 
einem Lande, wo einmal der Glaube so sehr bluhte, 
tausend Kloster ode und leer und die meisten Stupa’s 


) Die Symbolik dieaer drei Sonnenschirme ist zu deut- 
lich. .I’.s d.is^ sie einer Erklarung bedurfte. 

1 p 57* Hiuen Ihsang J/ewi. I p 209 berichtet 

dif'en Lm.t.und nicht und sagt, dass die Verehrer des Abhi- 
dh-iim.i zu Mathura den tAriputra mit Darbringun^'en ver- 
ehiter. die des Vinaya dagegen den Upali und die der 
Sntia'. den i'urn.iraaitrayaniputra, Reliquien welcher Heiligen 
an genanntvn bewahrt wurden. 
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in Trumrner zerfallen waren.*) In demselben Konig- 
reiche befand sich zu Peshawer noch im vierten Jahr- 
hundert der Bettelnapf des Buddha; gut zwei Jahr- 
hunderte spater, als Hiuen Thsang den Ort besuchte, 
war die Reliquie entfiihrt und waren von dem Stupa, 
welcher die Reliquie geborgen hatte, nur Triimmer- 
haufen ubrig.*'*') In der Nahe stand ein weitberuhmter 
Sthpa, den der Konig Kanishka nach einer Weissa- 
gung des Meisters errichtet hatte. Als derselbe nam- 
lich einmal in friiheren Tagen durch genanntes Land 
reiste, sprach er zu seinem Gefahrten Ananda also: 
„Vierhundert Jahre nach meinem Nirvana wird in 
diesem Reiche ein machtiger Konig mit Namen Ka- 
nishka herrschen, der auf dieser Stelle ein Heiligtum er- 
richten wird“. Die Weissagung erfiillte sich. Wahrend 
der Regierung Kanishka’s stand dort an jener Stelle 
ein Tempel und ein Stupa, welcher zehn Scheffel Re- 
liquien enthielt. Dieser Turm wurde fiir den hochsten 
in ganz Indien gehalten; er mass mehr als 470 Fuss 
nach Fa Hian.’*'**) Als Hiuen Thsang nach Peshawer 
kam, war das Gebaude gerade durch Brand beschadigt 
Worden; schon dreimal hatte es dadurch gelitten. 
Wenn man bedenkt, dass Kanishka im ersten Jahr- 
hundert unserer Zeitrechnung lebte, so dass zwischen 
seiner Regierung und der Pilgerfahrt Fa Hian’s wenig 
mehr als drei Jahrhunderte liegen, ist es nicht zu 
verwundern, dass Letzterer das Gebaude noch in un- 
beschadigtem Zustande gekannt hat. 

Nicht weit von Peshawer zu Pushkalavati waren 
einige Stupa's, die aus verschiedenen Grunden sehr 
merkviirdig waren. Einer derselben war \on .‘^i.oka 
auf der Stelle erbaut, wo Gakya in einer seiner fruheren 
Geburten (151) als Bodhisattva .sich noch in der Tugend 


*) Mem. I p 105. 

■**) Travels p 36; fbi'. des III. B. II p 106. 

Travels p 34; vgl. t'av. des Pel. A. I p 84; II p 196 



i88 


iibte und seine beiden Augen als Almosen hingab. 
Zwei andere verdienen eine besondere Erwahnung, 
weil sie von den Gottern Brahma und Indra gestiftet 
waren. Sie zeichneten sich durch aussergewohnliche 
Schonheit aus und bestanden aus dem allerkostbarsten 
Gestein. Ungliicklicherweise veranderten sich diese 
Edelsteine nach dem Nirvana des Herrn in gewohn- 
liche Steine. Als der Pilgrim, dem vvir diesen Bericht 
verdanken, diese Denkzeichen gottlichen Glaubens- 
eifers sah, lagen sie in Triimmern. Ein vierter Stdpa 
endlich soil nicht mit Stillschweigen iibergangen wer- 
den, weil der Tathagata auf der Stelle des Heilig- 
tumes zur Zeit der Teufelsmutter, die kleine Kinder 
verschlang, dieselbe von dieser bosen Gewohnheit ab- 
brachte.*^) 

Aehnliche grosseThaten des Tathlgata oderBodhi- 
sattva, welche die Ueberlieferung wahrend Millionen 
Jahren treu und unverfalscht der Nachwelt iiberliefert 
hatte, waren so zahlreich, dass es niemand Wunder 
nehmen kann, bei dem Pilgrim zuweilen Erwahnung 
von Stupa’s zur Erinnerung an solche Thaten zu fin- 
den. In dem alten Simhapura, einem Orte, den die 
Gelehrten mit dem heutigen Minikiaia zwischen Hasan 
Abdal und Jhelum identificiren, stand ein Stupa auf 
der Stelle, wo der Bodhisattva aus Milleid das Blut 
seines l.eibes geopfert hatte, um einen hungrigen 
Tiger zu speisen. Der Ort trug noch in den Tagen 
Hiuen Thsang s die unverkennbaren Spuren dessen, 
was einstens dort vorgefallen war; denn sowohl der 
Boden als auch das Gras und die Straucher zeigten 
eine hellrote Farbe, als ob sie mit Blut gefarbt waren.**) 
Dies ist nach der Ansicht der Altertumsforscher der 
grosse Stiipa von ^lanikiala, dessen Entdeckung die 
so eifrigen und interessanten Forschungen auf dem 


/T i, y;/. £. It, p 120 . 
•*) I p 164; Tra-.ch p 32. 


Gebiete der indischen Archaologie hervorgerufen hat. 
Ausser dem grossen Stupa befinden sich ncch zu 
Wanikiila die Reste von i.|. kleineren Gebauden der- 
selben Art und von 15 Klostern.*) Wie sich aus 
den Funden bei der Eroffnung dieser Monumente 
(152) ergab, datiren sie aus der Zeit Kanishka’s Oder 
spater, denn man hat Miinzen und Inschriften mit 
dem Namen dieses Konigs, sowie romische Miinzen 
von Casar und Antonius darin entdeckt. 

Obschon die Verdienste Kanishka's selbst hin- 
sichtlich des Baues von Stupa’s und Klostern gross 
waren und als solche von dem chinesischen Reisenden 
mit Lob erwahnt werden, so konnten sich nicht mit 
denen Ai^oka’s messen, dem man schier alle heiligen 
buddhistischen Gebaude in Hindustan zuschrieb. Die 
Ueberlieferung berichtet, dass dieser beriihmte Konig, 
um seine so bekannten 84000 Dagob’s bauen zu 
konnen, zuerst mit allem Vorhandenen labula rasa 
machte. Nach dem NirvA-na waren die Reliquien des 
Tathigata in acht Teile geteilt, und iiber jedem war 
ein Dagob errichtet worden. Diese standen nun dem 
A^'oka im Wege und es gelang ihm in der That, 
sieben derselben zu vernichten; nur einer wurde auf 
wunderbare Weise gerettet, namlich der Reliquien- 
turm von Ramagrama. Der N%a, der das Heilig- 
tum bewachte, nahm die Gestalt eines Brahmanen an 
und fiihrte den Konig nach seiner Wohnung, wo er 
ihm seine Geratschaften und Apparate zu religiosem 


*) Der erste, welcher die Aufmerksamkeit auf diese 
Ueberreste lenkte, war Elphinstone im Jahre iSio. Erst 
nach 1830 wurden sie von den Generalen Ventura und 
Court, von Masson und Anderen untersuclit. Siehe Wilson, 
Ariana antiqtia p 55. Ventura und Prinsep im Journ. As. 
Soc. Bent;. Ill p 313; daselbst Court p 556. Vgl. Arch. 
Surv. XIV p I. Ueber die heiligen Bauwerke des nord- 
westlichen Indiens im allgemeinen siehe Wilson's obenge- 
nanntes Werk und Ritter: Die Stupa's Oder die architektoia- 
sciien Deukmale an der indobaktrischen Konigsstrasse. 
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Gebrauche zeigte und sagte; „Wenn du mich darin 
ubertrefFen kannst, dann brich getrost den Stupa ab, 
ich babe nichts dagegen“. Der Konig sah, dass die 
Geratschaften nicht von menschlicher Arbeit waren, 
und kehrte heim, ohne sein Vorhaben auszufiihren.*) 
Die Bedeutung dieses Gleichnisses oder dieses alle- 
gorisch eingekleideten Ergebnisses entgeht uns, aber 
es ist offenbar etwas mehr, als ein thorichtes Historchen, 
das man dem Pilgrim erzahlte.'*’) 

(153) Dieser von den acht alten’^*'^') allein iibrig 
gebliebene Dagob genoss begreiflicherweise bei den 
Buddhisten aller Lander das hochste Ansehen und 
war ein stark besuchter Wallfahrtsort, tfotzdem die 
Gegend weit und breit verodet war. Ebenso stand 
es mit Kapilavastu, wo mehr Denkzeichen in Form 
von Stupa s als Menschen zu finden waren. f) Ein 


*) Travels p 90; Vo/, des Pel. B. p326 fgg, und 420; Mahi- 
vansa 185. Die beiden Berichte der Geschichte weichen 
etwas untereinander ab. Hiuen Thsang verwechselt A9oka 
mit Ajiia^atru; oder soil die Verwechselung nur sclieinbar 
sein und den Schliissel zu einer historischen Thatsache ent- 
halten? ^ Fa Hian sagt an einer Stelle {Travels p 127), dass 
Ai^oka einmal als Kind dem Cakya begegnete. Diese Le- 
gende kommt wiederhoientlich vorj unter .anderem im Divya- 
Asadana, bei liurnouf Intrud. p 309 » su dass der clrinesische 
Rei'Cndc ^icli lucht geirrt liaben kann. 

) ^oll violleicht damit gemeint sein^ dass Acoka be- 
sehlossen hatte, alien Kultus durch ein Kdikt abzuschaffen, 
sick jedocli durch einen Geistlichen uberreden liess, wenig- 
stens einen Tcil der alien religiosen Gebrauche beizube- 
halten, und wenn es nur wegen des niederen Volkes ge- 
wesen sei? 

***' Eigentlich war noch ein zweiter einziger Stupa von 
den .ilten entgangen, nicht der Zerstbrung, sondern den 
Uilieliern der oben mitgeteilten Legende; denn im Land 
der Alalia s stand noch im siebenten Jahrhundert der von 
dcra Brahmanen Drona errichtete Stupa. Das Heiligtum 
hie-- gemeiniglich Drona-Stupa; Voy. des Pll. B. II p 383; 
vgl. Buinr.uf li:‘,ed. p 372. 

T }■( ^3; fey. des Pll. B. p 309. 



— igi — 

traurig einsamer Ort war auch Ku9anagara, Pali: 
Kusinara, in alter Zeit die Hauptstadt der Malla’s, 
wie es heisst, doch im fiinften und siebenten Jahr- 
hundert kaum bewohnt. Dort auf der Stelle, wo der 
Tathigata zwischen den Sal-Baumen in das Nirvana 
eingegangen war, war ein Kloster mit einem Bilde, 
und in der Nahe befanden sich einige Stupa’s und 
Kloster*), an Stellen, wo die Legende die Ereignisse 
der letzten Tage und unmittelbar nach der Ver- 
brennung der Leiche vor sich gehen lasst. 

Auf dem jenseitigen Ufer des Ganges in Magadha, 
der Wiege des Buddhismus, wo die Namen von Gaya, 
Rftjagriha, die Nairafijana, Uruvilva, der Bambushain 
uns die lieblichsten Scenen aus dem Leben des Gota- 
miden ins Gedachtnis zuriickrufen, fehlte es naturlich 
nicht an heiligen Orten, doch die Zahl der Stfipa’s 
war nicht gross. Reicher war das Land an Klostern 
und vor allem an Ueberlieferungen. Im iibrigen 
waren einige Orte in Magadha, u. a. Gaya, den 
heidnischen Indern ebenso heilig wie den Buddhisten, 
was Hiuen Thsang nicht unbekannt war.’"'*) 

Der beruhmteste Stupa auf Ceilon war der Grosse 
Stupa, Mahathupa, welcher nordlich von der Haupt- 
stadt Anuradhapura iiber einem Fussstapfen des Ta- 
thigata errichtet war. Dies 470 Fuss hohe Gebaude 
war mit (154) Gold und Silber geschmiickt und glanzte 
von allerlei Edelgestein.***j Bei der Grundlegung 
dieses Heiligtumes lud der Konig Dushta-Gamani vor- 
nehme Monche aus alien Orten Indiens ein, die dann 
auch mit einem zahlreichen Gefolge heruberkamen 
und der Feier beiwohnten. Zuerst liess der Konig 
den Umfang des Heiligtums abstecken und legte 
eigenhandig in der hlitte den ersten Stein. Darauf 

*) Travels p 93; Vor. des Tel. B. p 334. 

Mem. I p 456. 

***) Travels p 1 50. Vergl. Knighton im Joitrji. As. Soe. 
Seng, XVI, p 222. 
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bewies er den versammelten Geistlichen, vor allem 
dem Priyadar^in aus (^’rivasti seine Ehrfurcht. Dieser 
ergrifif dann das Wort, um einen Segensspruch aus- 
zusprechen und dem Konige die Schrift auszulegen. 
Darauf wandte er sich an die versammelte Menge 
und predigte mit solchem Erfolge, dass verschiedene 
Geistliche einen hoheren Grad der Heiligkeit erreichten. 
Mit einer Einladung des Fursten an die versammelten 
Geistlichen, bis zur Vollendung des Gebaudes seine 
Gastfreundschaft zu geniessen, einer Einladung, der 
nur ein Teil der Fremden Edge leisten konnte, war 
die Einweihung des Terrains zu Ende. Eine der 
nachstfolgenden Arbeiten war der Bau des Dagob. 
Inmitten dieses aus kostbaren Substanzen verfertigten 
Heiligtums wurde ein Bodhi-Baum von Edelsteinen 
angebracht, mit einer Erhebung an der Ostseite, worauf 
das Bild des Buddha in der Stellung prangte, in der 
er sass, als bei Uruvilva das Licht der Weisheit in 
ihm aufging. Daneben standen auf der einen Seite 
Brahma mit einem Sonnenschirme, auf der anderen 
Indra, ganz in der Uebereinstimmung mit den histori- 
schen Berichten in einem der altesten Bucher des 
P^li Canons, der bekanntlich viel authentischer ist als 
der nordliche, obschon beide dasselbe erzahlen. Um 
die gewiinschte Reliquie zu erhalten, wurde der sech- 
zehnjiihrige Senior Sonottara'*) abgesandt, um sich in 
Besitz der Reliquie, die bei den Nfiga’s bewahrt wurde, 
zu setzen. Der ibjahrige, listig wie ein zweiter junger 
Merkur, hatte in einem Augenblicke die Reliquie an 
sich gebracht und fiihrte dieselbe nach dem Tempel. 


*) Lassen, II p 425 bemerkt, dass 
niemand unter 20 Jahren Priester werden konnte, dass also 
mit 16 Jaliren keiner ein Geistlicher, noch weniger ein 
Senior sein kann. Die Beraerkung ist, fiir sich betrachtet, 
vollkommen richtig und der Bericht eine Erdichtung. Aber 
es 1st iraglich, ob nicht in der IVirklichkeit Ausnahmen 
vorkamen. 
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Die Reliquie wurde in ein Kastchen gelegt und nahm 
auf Bitten des Konigs das (155) Aussehen des Buddha 
an, welches derselbe bei der Erlangung der voll- 
kommenen Erleuchtung hatte. Fiir eine Woche iiber- 
trug Dushta-Gimani seine Herrschaft der Reliquie, 
die unterdessen von dem Volke angebetet wurde. 
Am achten Tage wurde die Zelle durch einen Stein 
geschlossen.*) Andere ceilonesische Dagob’s, die jetzt 
noch einen Teil ihres alten Glanzes bewahrt haben, 
sind die des Jetavana-Klosters, 269 Fuss hoch, und 
der Thhp&rama.** ***) ) 

Der Dekkhan hatte auch seine Dagob’s, und dar- 
unter sehr merkwiirdige, wie die Ruinen des Stupa 
von Amaravati beweisen.*’^*) Ob man dieses Bau- 
werk mit dem Kloster von Avara^il^, von dem Eliuen 
Thsang sprichtf), identificiren darf, wie einige Gelehrte 
wollen, ist etwas zweifelhaft. Er berichtet, dass das 
Kloster in Verfall und ganz verlassen war. und es 
ist wohl moglich, dass der Dagob damals schon in 
Triimmern lag, so dass derselbe seine Aufmerksam- 
keit nicht fesselte. Wer wiirde dieselbe auch dar- 
auf gerichtet haben, da das Kloster nicht mehr be- 
wohnt war? 

Die Berichte der chinesischen Reisenden enthalten 
viel Wissenswertes hinsichtlich der Hohe, des Ma- 
terials und der Ausschmiickung der Stdpa’s, doch ge- 
niigen sie nicht, uns die genaue Form aller dieser 
Gebaude kennen zu lehren. Vermutlich batten nicht 
alle Dagob’s die Gestalt eines auf einer Unterlage 


*) ilahavausa 172 ft'g.; Lassen a. a. O.; vgl. DJpav. 19, 
2 — 10. 

**) Hardy E. M. p 220; Knighton im yoiirn. As. Soc. 
Beng. XVI p 217 und 224, Tafel 11 . und III. 

***) Beschrieben von Fergusson in dessen Tree and Ser- 
pent Worships und Hist, of Ind. Archit. (1876); von Burgess 
in seinen Notes on the Amaravati Stiipa. 
t) Mem. Up III. 

Korn, Buddhismus. II. 13 
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ruhenden Eies ; einige werden die Gestalt einer Glocke, 
Oder Pyramide oder hohen Kuppel gehabt haben, 
denn alle diese Formen kommen anderswo vor. Ver- 
schiedene Dagob’s in Hinterindien erscheinen als auf 
sich selbst ruhende Kegel oder Pyramiden, inmitten 
ringsum erbauter Kapellen. Fine solche Form hatte 
u. a. der Dagob von Pagan’"); das Gebaude stand 
auf einem quadratischen Unterbau mit zwei vier- 
eckigen Fliigeln, einer an jeder Seite. Dies erinnert 
an die zwei Fliigel des Vogels bei dem gebauten 
Feueraltar. In Ava stehen die kegelformigen (156) 
Dagob’s , die aus einer dichten Masse von Hau- 
steinen aufgefuhrt sind, meistenteils auf einer hohen 
Terrasse, wahrend sich auf der Spitze ein ausge- 
spannter, aus vergoldetem eisernen Flechtwerk be- 
stehender Sonnenschirm erhebt. Der prachtige Shwe- 
Dagon zu Rangoon entspricht dieser Beschreibung 
mit dem Unterschiede, dass die Basis ein Achteck 
ist.**) Man hat sich nur an Stelle eines Kegels eine 
gestreckte Kuppel vorzustellen , die auf einer acht- 
eckigen Basis ruht, so hat man das Lingam. Es ist 
datum nicht zu verwundern, dass die Hindu’s von 
Gaya die kleinen ausgegrabenen Modelle von Sthpa’s 
geradezu fiir Lingam’s halten***), deren Verwandt- 
schaft mit den schon in vedischen Schriften genannten 
Surmi und den Obelisken der Aegypter schwerlich zu 
leugnen ist. 

Es liegt ausser dem Bereiche unserer Aufgabe, 


*) Siehe den Holzschnitt in yourn. Roy. As. Soc. IV p 424 
{Kew series), 

**) Hunter, Gazetteer VIII p 303. Das Heiligtura soil im 
Jahre 588 y. Chr. von zwei Briidem, Kaufleuten, die von 
iTautama einige Haare als Reliquien emplingen, errichtet 
worden sein. Offenbar sind dies unsere alten Bekannten, 
Irapii.'ba und Bhallika, die ungliicklicherweise im Kord- 
lande unlintcn, was eben nicht gut auf Rangoon passt. 

*♦*) Cunningham Archaco!. Survey III p 87. 
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uns hier iiber andere buddhistische Reliquientiirme, 
wie sie sich in Siam und auf Java finden, und in 
denen man mit Recht oder Unrecht Modificationen 
des halbeiformigen Stupa gesehen hat, des vveiteren 
zu ergehen.*) Nur sei hier beilaufig bemerkt, dass 
die Bauwerke von Cambodja, u. a. zu Angkor Wat, 
in denen man etwas specifisch Buddhistisches zu ent- 
decken glaubte, sich grosstenteils als t,iivaitischen Ur- 
sprungs erwiesen hahen. 

Die Ausgrabungen, die zu M^nikiala und anderswo 
zur Erforschung des Innern der Dagob’s unternommen 
worden sind, haben vieles an den Tag gefordert, was 
fiir die Altertumskunde und Geschichte von grossem 
Belang ist. Bei der Oeffnung eines Dagob’s in Raigam 
Karle auf Ceilon, welche im Jahre 1820 unter Auf- 
sicht von Layard stattfand, stiess man im Inneren 
auf eine viereckig gebaute kleine Celia. In der Mitte 
derselben stand eine steinerne Urne mit einem Deckel 
von demselben Material. Es stellte sich heraus, dass 
die Urne ein Stiickchen Knochen und einige diinne 
Plattchen Gold enthielt, ferner einige Ringe, drei 
(157) Perlen, Krystalle und Perlen von Karneol, Stiick- 
chen Rubin, Saphir und Glas, eine kleine Pyramide 
von Cement, einige Bilder des heiligen N&ga aus Thon, 
endlich zwei Lampen, die eine von Kupfer, die andere 
von Thon, von derselben Form, wie sie noch heute 
auf Ceilon gebrauchlich ist.**) 

Auch zu Manikiala entdeckte man innerhalb des 
Sthpa ungefahr zehn Fuss unter dem Niveau des 
Bodens eine vierseitig gebaute Kammer, auf der eine 
mit Inschriften versehene Steinplatte als Deckel an- 
gebracht war. Inmitten der Kammer stand eine runde 
kupferne Urne oder Dose, um die acht Miinzen sym- 


*) Wir verweisen den Leser auf Leeman’s Boro-B. und 
die auf p 393 daselbst citirten Werke. 

'*) Hardy E. M. p 221, 


13’ 
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metrisch gelegt waren. Die Urne, welche mit einem 
leinenen Tuche umwickelt war, enthielt eine silberne 
Urne; der Raum zwischen beiden war mit einer ambra- 
artigen Masse ausgefiillt. Das Silber war so briichig 
geworden, dass, als man die silberne Urne aus der 
kupfernen herausheben wollte , der Boden an der 
braunen Masse kleben blieb. Innerhalb der silbernen 
Dose war noch eine viel kleinere von Gold, welche 
romische Silbermdnzen und vier kleine Goldstiicke 
von griechisch-baktrischem oder indo-scythischem Ge- 
prage enthielt, sowie vier Perlen und zwei Edelsteine.*) 
Man will die Bemerkung gemacht haben, dass bel 
Stdpa’s die Merkmale hohen Alters um so seltener 
sind, je reichlicher darin Ueberbleibsel von Knochen, 
Asche, Haare etc. gefunden worden sind. Dieses 
Resultat ist vielleicht der Unvollstandigkeit der Be- 
obachtung zuzuschreiben, obschon es an sich selbst 
nichts Unerklarliches hat. 


4) Bildwerke und Tempel. 

Auf den Skulpturen von Bharhut fehlen Abbildungen 
des Buddha uberhaupt. Das ist nicht dem Zufall zu- 
zuschreiben, denn selbst dort, wo seine Anwesenheit 
supponirt uird, hat man ihn nicht abgebildet. Eines 
der Bilder'-'-,) stellt den Ajatavatru anbetend (158), 
vor den Fussstapfen des Herrn auf den Knieen liegend, 
vor. Doch sagt die zugefugte Inschrift in der un- 
zweideutigsten Weise: „Ajitai,:atru verehrt den Herrn“. 


*) Court und Prinsep a. a. O. In solchen Dosen wurden 
die Reliquien bewahrt; als besonders prachtige ruhmt Hiuen 
Tli^ang {Mem. I p io2) diejenigen, in welchen Stiicke des 
Sch.uleb, die Augiipfel u. s. w. des Tathfigata aufbewahrt 
wurdeii. 

”'*) Ciraniiigliam of lafel XVI. 
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Dies ist nicht das einzigste Beispiel: ein andermal'*) 
sieht man die heiligen, durch das Sonnenrad gekenn- 
zeichneten Fussstapfen unten an einem Throne oder 
Altare abgebildet, iiber dem sich ein mit Guirlanden 
behangener Sonnenschirm ausbreitet. Fine vornehme 
Person liegt vor dem Altar auf den Knieen und be- 
riihrt mit ihren Handen die Fussstapfen. Die altesten 
Felsentempel im westlichen Indien, die gewiss spateren 
Datums als das Heiligtum zu Bharhut sind, entbehren 
gleichfalls einer Abbildung, die fiir die des Herrn 
gelten konnte. 

Diese Thatsachen, die leicht durch andere ver- 
mehrt werden konnten, sprechen sehr fiir die Ansicht 
einiger Gelehrten**), dass die X'erehrung von Buddha- 
bildern erst lange nach Ai;oka in Schwung gekommen 
sei. Auch scheinen die Legenden iiber den Ursprung 
der ersten Bilder des Tathigata aus betrachtlich 
spaterer Zeit zu datiren. Sie sind ausserdem nicht 
ohne Widerspriiche und lassen sich einige mythische 
Zuge derselben ohne Mfihe erklaren. Das Divya- 
Avadina erzahlt, dass der Konig Bimbisara einst von 
seinem Nachbar, • Konig Rudrayana ein Geschenk von 
solchem Werte erhielt, dass er darum verlegen war, 
wie er es erwiedern sollte. Zuletzt wandte er sich 
an den Herrn, der ihm den Rat gab, das Bild des 
Tathigata auf Tuch verfertigen zu lassen. Doch das 
■war eher gesagt als gethan, denn den TathSgata’s 
ist schwer beizukommen.***) Konig Bimbisara lud 
nun den Herrn bei sich zur Mahlzeit ein, damit die 
Maler Gelegenheit hatten, den Herrn abzukonterfeien. 


*) Cunningham a. a. O. u. 1 14. 

**) Fergusson im Journ. R. As. Soc. VIII p 42 (New 
series); Senart Essai p 367; Koeppen Rel. d. B. p 407. 

**») jgj sehr wahr in jeder Hinsicht; denn die Sonne 
ist zu feurig, als dass man eine genaue Abbildung davon 
inachen konnte. Als inneres Licht, als buddhi, ist der 
Buddha vdllig unsichtbar. 



Doch die Buddha’s sind so herrliche Wesen, dass 
man sich nie an ihnen satt sehen kann, und deshalb 
konnten die Maler nie den rechten Augenblick treffen. 
AIs der Buddha dieses merkte, {159) befahl er ein Tuch 
zu bringen, liess seinen Schatten darauf fallen und 
sagte zu den Malern; „Tragt auf diesen Umriss die 
Farbe ein und schreibt dann die drei Glaubensformeln, 
die sittlichen Vorschriften und die zwolfgliedrige Reihe 
von Ursachen und Wirkungen darunter.*) Hieraus 
lernen wir, i) dass man, um ein Bild der Sonne zu 
entwerfen, am besten daran thut, ihren Abschein auf 
einer ebenen Oberflache von Wasser, Quecksilber oder 
dergleichen wahrzunehmen; 2) dass man der Sonne 
zu verdanken hat die Einteilung der Zeit in Ver- 
gangenheit, Gegenwart und Zukunft, angedeutet durch 
den Buddha oder Schopfer, den Dharma oder die 
Wettererscheinungen und den Sangha, den alles ver- 
schlingenden Tod; dass wir derselben Sonne, der Zeit- 
messerin, die sittlichen Gebote zu verdanken haben, 
welche die Erfahrung von Jahrhunderten als stich- 
haltig dargethan hat; endlich, dass wir dem glanz- 
vollen Buddha sowohl als dem blonde, dem Bimbi- 
sara, dafiir verpflichtet sind, dass der immer wieder- 
kehrende Kreis des Jahres in zwolf Monate eingeteilt 
ist, welche ununterbrochene Umdrehungen des Rades 
des Glaubens uns vorhalt, dass „alles, was entsteht, 
vergeht", wie der Wahlspruch der Yogin’s**) lautet; 


*) Barnouf Introd. p 341. 

*•) Vtpannam nirudhyate. Der indische Yoga wird diesea 
tVahlsptuch ebensowenig erfunden haben, als Sallust sein 
cmnia orta occidunt et aucta senesciint, well der kosmologisch- 
mythologische Hintergrund dieses philosophen Grundsatzes 
deutlich ist; in der That, die ganze indische Philosophic 
ist nichts anderes. als eine pathologische Entwicklung der 
Mythologie. Doch der Spruch druckte die Hanptricbtung 
der Weltanschauung aus, cbenso wie das navza oeT des 
Heraclit, durchaus abweichend von den SAnkhya’s, die mit 
den Elcaten zu vergleichen sind. Siehe die kurre, aber 
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3) dass zu der Zeit, als die eben mitgeteilte Allegorie 
aufgestellt wurde, bildliche, mit erbaulichen Unter- 
schriften versehene Buddhafiguren bestanden. 

Ueber die Entstehung von holzernen und goldenen 
Bildern des Herrn sind uns auch allegorische oder 
mythische Berichte in unter einander abweichender 
Fassung bewahrt- Sie sind von einigem Interesse, wenn 
man eben keinen „historischen Kern“ darin sucht. Fa 
Hian hatte die folgende Fassnng zu (^A&vasti gehort.*) 
Als der Herr nach dem grossen Wunder am ge- 
nannten Orte vor drei Monaten verschwunden (i6o) 
war, um in dem Paradiese der Cotter seine Mutter 
in dem Dharma zu unterrichten, fiihlte der Konig 
Prasenajit ein soldies Verlangen, den Herrn zu sehen, 
dass er dessen Bildnis aus gelbem Sandelholz machen 
liess uitd auf seinen leeren Thron setzte. Als der 
Herr, aus dem Paradiese zuriickgekehrt, in den Vi- 
h&ra kam, stand die Bildsaule sofort von dem Sessel 
auf, um ihm entgegenzugehen. Aber der Buddha 
sagte: „Kehre nach deinem Platze zuriick; nach 
meinem Nirvina wirst du als Modell fiir die Bilder 
dienen, welche die vier Schaaren von mir machen 
werden.“ Hiuen Thsang erzahlt beinahe dasselbe, 
jedoch vom Konige Udayana. Dieser namlich bat aus 
Verlangen, den Herrn zu sehen, den Maudgalyiyana, 
durch ein Wunder einen geschickten Kunstler in den 
Himmel aufsteigen zu lassen, damit derselbe dort den 
Buddha befragen und sein Bildnis in Holz schneiden 
konne.**) So geschah. Als der TathS-gata, auf die 
Erde zuriickgekehrt, sein Bildnis sah, welches von dem 
Sessel aufstand, sagte er mit freundlicher Stimme: 


trefFende Bemerkung des Koramentars zu NySya-Sutra I, 29. 
Cass die Buddhisten denselben Wahlspruch haben, stempelt 
sie zu Anhangern des Yoga. 

•) Travels p 75. 

**) ^lem, I p 284. Eine chinesische Encyklopadie sagt^ 
dass das Bild von Gold war. 
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„Bist du miide, die Menschen zu erleuchten? Fahre 
fort, dein Licht zu verbreiten und leite die fernste 
Nachwelt“. Die tibetanischeLebensbeschreibung stimmt 
in der Hauptsache hiermit iiberein. Die Worte, auf 
die es dort ankommt, lauten: „Der Konig von V&r&- 
nasi aber, Udayana, derBhagavant sehr im Andenken 
hatte, lasst aus Go 9 irshacandana sein Bildnis anfertigen 
und erweist diesem Verehrung**.'*’) Die Ceilonesen 
wissen, dass wahrend Lebzeiten des Gautama sein 
Bildnis von dem Konige von Kosala**), also von Pra- 
senajit, angefertigt worden ist. Hiuen Thsang be- 
richtet, dass Konig Prasenajit auf die Mitteilung bin, 
dass Udayana ein Bild des Buddha aus gelbem Sandel- 
holz hatte machen lassen, ebenfalls ein Bild von dem- 
selben Material anfertigen Hess, und zwar bei der- 
selben Gelegenheit.***) Dies erinnert an einen Be- 
richt der chinesischen Encyklopadie, derzufolge der 
Konig von Persien ein Standbild (i6i) des Buddha 
aus Gold machen Hess, als er vernommen hatte, dass 
Udayana ein solches Bild besass.f) 

Was die Buddhisten von dem Buddha sagen, er- 


*) Schiefner, Xibetattische Lebenshesckreihung p 273. An 
einer anderen Stelle in demselben Werke p 235 wird Udayana 
Konig von Kau^ambi genannt, 

*•) Hardy E. M. p 199. 

***) Mem', p 296. 

t) Die Erklarung dieser P'abel ist ungewiss. Vermut- 
lich wird in verhiilller Weise damit zu verstehen gegeben, 
dass Mithra und Buddha beide die goldene Sonne sind und 
auf dasselbe hinauslaufen. Ein sitzendes Buddhabild, das 
aus dem Triimmerhaufen eines Tempels bei Kabul ausge- 
graben wurde, zeigt Flammen, die von den Schultern auf- 
steigen; Joiirn. As. Soc. Bengal III, Tafel XXVI; Prinsep 
(ebend. p 455) bemerkt dazu: The lambent flame on the 
shoulders is a peculiarity not observed in any image or 
drawing of Buddha thut I have seen. It seems to denote 
a Mithraic tinge in the local faith. The solar disc or glory 
behind the figure is a common appendage to sacred per- 
sons in every creel. 
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zahlen die Jaina’s von dem Jina, der auch unter 
dem Namen Vardhamina und dem Titel Mahivira 
bekannt ist. Als der Jina aufErden verweilte, herrschte 
Konig Udayana in dem Lande Sindhu-Sauvira; er 
nahm die Lehre des Mahavira an nnd liess ein Bild von 
ihm aus gelbem Sandelholz machen. Um den Besitz 
dieses Bildes wurde ein grosser Krieg zwischen Udayana 
und dem aus der Geschichte des Jivaka wohlbekannten 
Konigs Pradyota gefiihrt.*) 

Bei den Ausgrabungen zu Mathura sind verschiedene 
Bilder sowohl von dem Jina Vardhamana als auch 
von dem Buddha zu Tage gefordert worden, welche 
mit einer genau datirten Unterschrift versehen sind.**) 
Leider ist man noch immer hinsichtlich des Anfanges 
der darauf gebrauchten Aera im Zweifel; indessen 
ist es so gut als sicher , dass diese Altertumer 
nicht hoher als in das erste Jahrhundert n. Chr. 
hinaufgehen und einige in das zweite Jahrhundert 
fallen. Da nicht anzunehmen ist, dass die zu Ma- 
thuri entdeckten Bilder die alleraltesten sind, so darf 
man getrost annehmen, dass schon geraume Zeit vor 
dem Anfange unserer Zeitrechnung Buddhabilder ver- 
ehrt wurden. Ja man kann sogar weiter gehen und 
behaupten, dass das Modell der Buddhabilder, wenig- 
stens der stehenden, schon lange vor der Stiftung des 
Ordens in Indien bestand. Namlich bei der Auf- 
bauung des vedischen Altares aus Ziegelsteinen , wo- 
ven oben die Rede war, musste bei der Legung der 
ersten Lage der (162) Priester im Namen des Opfernden 
folgendes thun.***) Mit dem Antlitz nach der Him- 
melsgegend gewandt, in der die Sonne aufgeht, legt 


*) Cunningham Archaeol, Survey III p 47. 

•*) Cunningham Archaeol. Survey III p 30 — 37. Diejina- 
Bilder sind bei weitem die zahlreichsten. 

*••) tVeber, Ind. Studien XIII p 248 und die dort ge- 
nannten Quellen. 
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er einen Grasbiischel *) in die Mitte eines Lotusbiattes, 
darauf die zuvor am Halse getragene Goldplatte und 
darauf wieder einen aufrecht stehenden „Mann aus 
Gold" mit dem Antlitz nach Osten**), indem er den 
Hymnus an den Purusha oder den an den ,,Glanz- 
reichen" singt. Darauf bleibt der Priester einen Augen- 
blick stehen, wahrend der Darbringer des Opfers dem 
Bilde seine Ehrfurcht in drei Spriichen zur Beschwo- 
rung der Schlangen erweist. 

Der „goldene Mann" wird ausdriicklich erklart 
als das Sinnbild des Prajapati, des Agni und des 
Darbringers des Opfers***', d. h. der drei Oifen- 
barungsformen des ewigen und seinem Wesen nach 
einheitlichen Lichtes. PrajS-pati, der Herr der Ge- 
schopfe, ist Brahma, der Schdpfer, und reprasentirt 
als solcher die Vergangenheit; die Buddhisten nennen 
ihn Buddha. Agni, im engeren Sinne das irdische 
und atmospharische Feuer, reprasentirt das Zeitliche, 
was unter dem Monde ist, die Welt der Erscheinungen, 
das Gegenwartige; die Buddhisten nennen die Welt 
der Erscheinungen Dharma. Der Darbringer des 
Opfers ist der Mensch selbst, dessen wahres Wesen 
nach dem altindischen Begriffe in dem inneren 
Lichte, dem Unsterblichen in ihm, besteht. An Stelle 
des Unsterblichen sind bei den Buddhisten und in 
anderen Sekten die Unsterblichen, die versammelten 
Abgestorbenen getreten. Ob die Vereinigung aller 
Toten unsterblich, amri/a, genannt wurde, weil sie 
nicht mehr sterben konnten, da der Tod ewig und 


*) Aus diesera Priester ist der Mann entstanden, welcher 
dem Gautama, als dieser vorwarts schritt, um den Thron 
der Erkenntnis zu besteigcn, acht Hande voll Gras gab. 
I. Band p 8l. Vgl. Lalitav. p 357. 

•*) Auch der Bodhisattva stand mit dem Antlitz nach 
Osten. I. Band p 82. Auch ist er, der Grosse Mann (Maha- 
purusha), bekanntlich goldfarbig. 

***) AVeber, Ifid. Streifen I p 60 fg. 
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unsterblich ist, Oder weil sie eines ewigen Lebens 
teilhaftig warden, thut nichts zur Sache; in beiden 
Fallen konnte man den Sangha, die Versammelten, 
als das rein Geistige betrachten. Das Eild des Mannes 
ist von Gold, weil „Prajapati von Gold" ist. Er ist 
es in der altesten naturalistischen Auffassung als Sonne. 
Natiirlich (163) muss also der Buddha auch goldfarben 
sein; wir wissen, dass er sich durch eine schone 
Goldfarbe auszeichnete, ausser als er um den kiirzesten 
Tag erschopft durch Fasten am Ende seiner Bahn 
niedersank; damals war die Farbe ganz blass geworden. 
Daher denn war das erste Standbild des Buddha von 
Gold, und ist es sehr naturlich, dass in Nachahmung 
desselben noch die meisten Buddhabilder von Gold 
Oder vergoldet, oder wenigstens von gelber Farbe sind. 
Doch ausser dem sichtbaren Brahma giebt es auch 
einen unsichtbaren in dem Menschen, den yloyos- 
Einer der Namen ist Buddha, der Bewusste, oder 
Muni, der Seher, der Denker; oder wenn man will, 
ist Buddha die personificirte buddhi, Bewusstsein, 
Verstand, Geist. Wenn man diesem unsichtbaren 
Brahma oder Buddha goldene Farbe zuschreibt, dann 
ist es entweder, um symbolisch die Einheit im Wesen, 
welche zwischen dem ausseren und dem inneren 
Lichte, zwischen den zwei Schopfern aller Dinge be- 
steht, anzudeuten, oder weil, wie das Qatapatha-Br^h- 
mana sich ausdriickt, der „Lebensgeist golden" ist. 

Das Resultat , wozu vorstehende Betrachtungen 
uns fiihren, ist dies, dass die ersten yikya-Sohne, in- 
sofern sie Yogin’s, Philosophen, waren, als hochsten 
Gegenstand einer geistigen Verehrung den unsicht- 
baren Buddha verehrten, nach ihrer Ausdrucksweise 
den Tath§.gata, der das Nirvana erlangt hat; dass sie 
gleichwohl zur Erweckung von Frommigkeit die Ver- 
sinnbildlichung einer Idee oder eines Ideals nicht 


*) Catapatha-Brahmana 10, i, 4, 9; vgl. 10, I, 3. 
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durchweg von der Hand wiesen, mit anderen Worten, 
dass sie genau dasselbe thaten, was alle indischen 
Philosophen seit mindestens 2500 Jahren gethan haben. 
Deshalb ist das Fehlen von Abbildungen des Herrn 
zu Bharhut und anderswo kein geniigender Beweis 
dafiir, dass alle Buddhisten in der alteren Zeit keine 
Abbildung des IMeisters duldeten. So viel ist gewiss, 
dass die Buddhabilder aiifs engste mit der Verehrung 
des Brahma oder des Purusha zusammenhangen; und 
ferner, dass das Fehlen von Abbildungen des Meisters 
gerade auf den altesten Monumenten unerklarlich ware, 
■wenn die Eingeweihten den Buddha fiir einen be- 
stimmten Menschen gehalten batten. Warum hatte 
man denselben nicht abbilden sollen so gut wie Aj^ta- 
vatru und Prasenajit und eine Anzahl von Gottern 
und Gottinnen? An der notigen Einbildungskraft 
fehlte es den Bildhauern nicht, denn man findet zu 
Bharhut den Bodhisattva in dem Augenblicke, wo er 
in (164) die Seite seiner Mutter eindringt, in der Form 
eines Elephanten, wie sich gehort, dargestellt.*) 

Eine kurze, aber klassische Beschreibung, wie ein 
Buddhabild nach den Regeln der Kunst gemacht wer- 
den muss, findet sich in einem heidnischen Schrift- 
steller des sechsten Jahrhunderts.**) Er sagt; „Der 


*) S. i'f Bh.^ Tafel XXVIII, wo die Aufschrift iibersetzt 
lautet; ,,Des Herrn Empfangnis", etwas anders als Cun- 
ningham’s „dream“. Eigentiimlich kritisch ist die Bemerkung 
des Rev, Beal in p 85: „The fable relates that Bodhi- 

sattva descended from the Tnsita heaven, in the shape of 
a white elephant, surrounded by light like the sun, and 
entered the left side of his mother. But in the text he is 
described as descending seated on an elephant, which ac- 
count seems far more natural." Es ist in der That ausserst 
natiirlich, dass ein Wesen, das noch empfangen werden soil, 
auf einem Elephanten reitet und so in den Schooss seiner 
JIutter eindringt, nichts natiirlicher und historischer als 
solch ein Ritt. 

“*) Variiha-Mihira B, ,hat-S,imluta 58,44. Vgl. HemWri, 
Cafurvarga-Ciuuiman: II, i. 119; 1037. 
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Buddha soli auf einem Lotusthrone sitzen, als ware 
er der Vater der Welt (Brahma); seine Hande und 
Fiisse mussen mit Lotussen markirt sein, er muss sehr 
kurze Haare haben und ein ruhiges Antlitz." Zu be- 
merken ist, dass eines der altesten bis jetzt ausge- 
grabenen Buddhabilder ’') die Unterschrift hat: „Bild 
des Herrn, des Grossvaters“ [Bhagavato Pitdmahasya). 
Sahe man nicht dem Bilde selbst an und aus einem 
beigefiigten frommen Ausspruch, namlich „Zur Er- 
losung vom Leiden", dass der Buddha gemeint ist, 
dann wiirde jeder glauben, dass die Aufschrift Brahma, 
den Vater der Geschopfe, betrafe, weil die gewohn- 
lichste Benennung des Schopfers eben Pitamaha ist. 
Auch muss es jedem auffallen, dass der Buddha mit 
Brahma den Lotussitz, oder, wie einige es nennen, 
Lotuskissen gemein hat.*) **) Der Lotussitz heisst Pad- 
misana, welches Wort jedoch bei den Yogin’s eine 
besondere Art des Sitzens bedeutet. Datum wird von 
dem Meister der Yogin’s, (.iiva, gesagt, dass er Pad- 
ffi&sana ist, ebenso wie Brahma und die Sonne, die 
dasselbe Epitheton haben. Ein anderer Name V^jr 9 .- 
sana, d. h. diamantner oder stahlerner Thron***), 
kam dem Sitze zu, welchen der hochste Weise zu 
Ga }4 einnahm. 

(165) Als die gewohniichen Merkmale der sitzen- 
den Buddhabilder kann man folgende angeben. Das 
Haupt ist von einem Strahlenkranze oder Glorie um- 
geben, das Haar ist sehr kurz, nach rechts gelockt; 
meistens sind acht Reihen von Locken zu sehen, von 
denen die drei obersten wie eine Flechte auf den 
iibrigen ruhen. Zur Kronung des Kopfschmuckes 


*) Cunningham ArchaeoL Survey III, Tafel XVIII. 

**) Oben haben wirgesehen, dass das goldene ilenschen- 
bild liber einer auf ein X-otusblatt gelegten Goldplatte sich 
erhebt. 

***) Zugleich Blitzstrahl; eine Erklarung dieses Namens 
hat Senart Essai p 425 versucht. 
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client ein Turban, Kapuze, oder nach einigen ein 
hoch hervorragender Schadelknochen , der ushtitsha.*) 
Zwischen den Augenbrauen, eben oberhalb der Nasen- 
wurzel , befindet sich die Urnd , die bald wie ein 
Schminkpflasterchen, bald wie ein von einigen Harchen 
gebildetes Kreischen erscheint. Die Augen sind ge- 
wohnlich niedergeschlagen, moistens kaum halb ge- 
offnet, wie von jemand, der in samddhi versunken ist. 
Der ganze Gesichtsausdruck ist ruhig und sanftmiitig, 
wie der des Monches, dessen Erscheinung den Prinzen 
Siddhartha auf den Gedanken brachte, Geistlicher zu 
werden. Die Ohren sind stark nach unten gezogen. 
Das weite Gewand ist fiber die linke Schulter geworfen, 
so dass es den rechten Arm und den rechten Ober- 
korper bloss lasst. Es bedeckt ferner den Korper bis 
an die Knochel, wo es in Zipfeln nach unten fallt. 

Der Tathagata wird nicht selten stehend abge- 
bildet, besonders wenn man ihn a!s Lehrer darstellen 
will. Das merkwurdigste Bild dieser Art war seiner 
Zeit zu Peshawer zu sehen, dicht bei einem von Ka- 
nishka gebauten grossen Stfipa. Es war aus weissem 
Marmor verfertigt und i8 Fuss hoch, also lebensgross, 
denn Gautama hatte diese Lange. Nach Norden zu**) 
gab es ein blendendes Licht (i66) von sich; das 
wunderbarste war fibrigens, dass es Nachts seinen 

*) Der letzten Auffassung war man u. a. zu Hidda, 
wo der wunderthatige Schadelknochen gezeigt wurde. 

**) Im Sanskrit wiirde man den Ausdruck iittarabhimukhn 
Oder ein Synonymum gebrauchen, ein Ausdruck, der eben 
so doppelsinnig ist, wie unser: nach Norden zu. Man ver- 
steht ja darunter nicht nur „nach Norden gewandt*', son- 
dern auch „mehr nordwarts". Als der Meister den Mittel- 
weg als Text wahlte, musste er nach der Ordnung der 
Dinge auf die eine Oder andere Weise in der Mitte ge- 
standen haben. Bei der taglichen Umdrehung seines Rades 
^tcht er in solchen Breiten, die hiec allein in Betracht koni- 
Iiicn konnen, mittags im Sirden und sieht also nach Norden. 
Kei der jahrlichen Umdrehung steht er am langsten Tage 
.. a meislen nach Norden zu. 
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Platz verliess und von links nach rechts um den 
grossen Stupa wandelte. 

Nicht lange vor dem Besuche Hiuen Thsang’s in 
Peshawer hatte eine Rauberbande versucht, einzu- 
dringen, doch siehe, da trat das Bild hervor, so dass 
die Diebe erschreckt die Flucht ergriffen, wahrend der 
Buddha zuriickkehrte, um seinen gewohnten Platz ein- 
zunehmen.*) Ein anderes Standbild aus Messing, das 
auch genau von Lebensgrosse war, schmiickte den 
Vihara des Gazellenparkes bei Benares; es stellte den 
Tath&gata vor, wie er das Rad des Gesetzes drehte.**) 
Erwahnenswert wegen ihrer Grossenverhaltnisse waren 
zwei Standbilder zu Bamian, das eine von Stein, 
doch goldfarben, also vermutlich vergoldet, mass 150 
Fuss, das andere, 100 Fuss hoch, war aus Messing 
gegossen. 

Es giebt auch Bilder, welche den Tathagata in 
liegender Haltung, mit dem Haupte nach Norden ge- 
richtet, darstellen, in dem Augenblicke, als er in das 
Nirvipa einging.***) Zu Bamian war ein solches 
Bild, das die riesige Lange von 1000 Fuss besass; 
ganz nach der Natur, denn die untergehende Sonne 
sendet ihre Strahlen horizontal iiber die Erde und 
sind die Schatten sehr lang.f) Zu Kui^inagara, dem 
Orte, wo das denkwiirdige Ereignis stattfand, befand 
sich gleichfalls ein solches Bild, wie Hiuen Thsang 

*) Es ibt durchaus nicht wunderbar, sondern etwas ganz 
Alltagliches, dass die Sonne den grossen Dliatugarbha, 
dessen Spitze durch den Meru gebildet wird, umkreist. 
Auch liegt keineswegs etwas Aussergewohnliches darin, dass 
die aufgehende Sonne die Diebe veriagte. Voy. des PH. 
B. 11 p III. 

**) Voy. des PH. B. II p 355. 

***) Von Westen wendet sich die Sonne nach Norden, 
um zeitweise zu verschwinden, ausgenommen natiirlich unter 
hohen Breitengraden, die hier nicht in Betracht koramen. 

t) Voy. des PH. B. II p 38. 
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bezeugt."^') Sein alterer Landsmann erwahnt dasselbe 
nicht, obschon er den heiligen Ort besucht hat. Anch 
sah er dort an jener Stelle nicht mehr als zwei Sil- 
baume, wie man zu erwarten hat, wahrend ein paar 
Jahrhunderte spater vier gezeigtwurden.*") Zu Sankissa, 
dem alten Safika^ya, hat man vor einigen Jahren ein 
Stuck einer Bildhauerarbeit (167) ausgegraben, in der 
man eine Darstellung des Nirvana erkannt hat; der 
Tathagata liegt auf der rechten Seite, mit der rechten 
Hand unter dem Haupte.***) 

Bei demselben Saiikavya, wo der Herr nach einem 
dreimonatlichen Aufenthalte bei den Gottern in der 
Halle Sudharmd in drei Reihen wieder auf die Erde 
niederstieg, sah man in den Tagen der chinesischen 
Pilger einen stehenden Buddha aus Stein und zu 
beiden Seiten Brahma und Indra, den ersten mit 
einem weissen Fliegenwedel, den anderen mit einem 
Sonnenschirme in der Hand.f) Die urspriinglichen 
Stufen, die von Vivvakarman, dem Kunstler der Gotter, 
gemacht waren, bestanden im siebenten Jahrhundert 
nach Chr. nicht mehr, und darum hatten verschiedene 
Fiirsten, die es verdross, die Stufen nicht mehr zu 
sehen, auf den Fundamenten der alten neue bauen 
lassen, entsprechend den urspriinglichen, nur dass sie 
nicht mehr als 70 Fuss hoch waren. Schon in den 
Tagen Aioka’s, wie Fa Hian versichert, waren die 
Stufen verschwunden, mit Ausnahme von sieben Tritten. 
Da A^oka zu wissen wiinschte, wie tief die Absatze 
in die Erde hineingingen, liess er Arbeiter nachgraben 
und den Boden untersuchen. Diese gruben so tief, 
bis sie auf eine Quelle gelben Wassers stiessen, ohne 

'■) iUm, I p 334. 

**) Travels p 94. 

**•) Cunningham Archaeol. Survey XII p 28. 

Vi p 64— 67; Vuy. Jei P'd. i,’. II p 238. Ueber 

die zu s.'uikjcya au^gegrabenen Altertumer siehe den Be- 
richt in Cunningham ArchaeU. Survev XI, p 22. 
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dass sie auf den Grund kamen, was wohl geeignet 
war, den Glauben des Konigs zu befestigen. Er liess 
an jener Stelle einen Tempel bauen und in der Mitte 
desselben das bekannte Standbild des Buddha das i6 
Fuss hoch war, und bei dem Tempel eine 70 Fuss 
hohe, mit einem liegenden Lowen gekronte steinerne 
Saule errichten. Von diesem steinernen Lowen 
wird eine interessante Specialitat erzahlt. Einst, als 
die ^akya-Sohne mit den Ketzern wegen des Rechtes, 
dort zu wohnen, einen Streit batten, kam man beider- 
seits liberein, die Entscheidung von einem Wunder 
abhangen zu lassen. Kaum war diese Abspraclie ge- 
troffen, so liess der Lowe oben auf der (168) Saule 
ein fiirchterliches Gebrull erschallen, infolge dessen 
natiirlich die Ketzer von ihrer Forderung Abstand 
nahmen.'* **) ! 

Man wiirde irren, wenn man aus dieser Legende 
schliessen wollte, dass die Buddhisten nur ihren eigenen 
Heiligtiimern wunderthuende Kraft zuschrieben. Zu 
Pushkalivati war ein heidnischer Tempel, von dem 
Hiuen Thsang ausdriicklich sagt, dass sich dort alle 
Tage Wunder ereigneten.*"^) Dass die Bilder der 
Rechtglaubigen Wunder thaten und noch thun, ist 
etwas so Selbstredendes, dass wir nicht linger dabei 
zu verweilen brauchen. Auch wollen wir nicht unter- 
suchen, inwiefern die wunderthatige Kraft der Bilder, 
Tempel und Dagob’s durch kiinstliche Mittel gehoben 
wurde; fiir Leute von dem Scblage der chinesischen 
Pilger brauchte man in keinem Falle zu solchen 
Mitteln seine Zuflucht zu nehmen; die sahen doth 


*) General Cunningham bat bci seinen Ausgrabungen 
W Sankissa eine Saule mit einem Elefantenkapitell ent- 
deckt und schliesst aus diesem Funde, da^s Fa Hian einen 
Elefanten fiir einen Lowen angesehen hat. Archaeology 
Sur^'ey I p 278; XI p 22. Schade, dass auch Hiuen Thsang 
einen Lowen auf der Saule gesehen hat. 

**) J/e'fn, I p 1 19 
Kern, Buddhismus. It. 
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alles, was man sie sehen lassen wollte. Indessen 
fehlte es den Indern nicht an der notigen Gewandt- 
heit in Gaukeleien, noch an diplomatischem Talente. 
Ein Beispiel dafiir, wie sie beides harmonisch zu ver- 
binden wussten, giebt die Beschreibung eines von Hiuen 
Thsang geschilderten, i6 Fuss hohen Buddhabildes 
bei Peshawer. Das Kunstwerk war so ausgefiihrt, 
dass man oberhalb der Brust deutlich zwei Korper 
sah, welche sich unten vereinigten, um nur einen 
Korper zu bilden. In der That kann man zwischen 
den beiden Halften des Tages und zwischen dem 
alten und neuen Jahre eine Grenzlinie ziehen, ob- 
schon beide im Grunde zusammenfliessen. Die Ge- 
schichte, wie sie in den alten Beschreibungen des 
Landes vorkam, war folgende. Im Anfange war ein 
gewisser Mensch, der durch Handarbeit seine taglichen 
Bediirfnisse befriedigen musste. Als er durch emsigen 
Fleiss ein Goldstiick verdient hatte, bekam er Lust, 
ein Bildnis des Buddha anfertigen zu lassen, und 
wandte sich zu dem Ende an einen Maler, dem er 
aber im Voraus erklarte, dass er wegen seiner (169) 
Armut nicht mehr als ein Goldstiick bezahlen konnte. 
Der Maler, der den gutenWillen des Mannes schatzte, 
gelobte, fiir den Preis die Arbeit zu liefern. Nun 
gab es einen anderen armen Mann, der mit derselben 
Bitte zu dem Maler kam und von ihm dieselbe Zu- 
sage erhielt. Als das Bildnis fertig war und die 
beiden Flandwerker an demselben Tage kamen, um 
es zu besichtigen, zeigte der Kiinstler das Portrat und 
sagte: ..Sehet da! das Bild, das ihr bei mir bestellt 
habt“. Die armen Leute sahen einander etwas ver- 
legen an, worauf der Maler, der wohl erriet, was in 
ihnen verging, sagte; „\Vas steht ihr da so nach- 
denklichr Fur das Geld, das ich von euch empfangen 
habe, seid ihr nicht zu kurz gekommen, und zum Be* 
Meise liafur wird das Bild eine wunderbare Verande- 
rung erleiden.“ Die Worte waren noch nicht fiber 
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seine Lippen, als das Biid sich in zwei Korper teilte, 
die sich gegenseitig bestrahlten. Das frohe Entzucken, 
von dem die beiden armen Tagelohner ergriffen war- 
den, lasst sich eher fiihlen als beschreiben. 

In unmittelbarer Nahe dieses Kunstwerkes standen 
zwei Bilder, das eine vier, das andere sechs Fuss 
hoch, welche den Buddha in seiner Stellung mit unter- 
geschlagenen Beinen unter dem Baume der Erkenntnis 
darstellten, und die nach der Versicherung Hiuen 
Thsang’s sprechend ahnlich waren.*) Wenn derFiirst 
des Tages die Figuren mit seinen Strahlen bescheint, 
geben sie einen die Augen blendenden Goldglanz von 
sich; doch Menn der Schatteii sich gradweise ver- 
andert, nehmen die Aderii des Steines eine blaurote 
Farbe an. Alte Leute wussten noch zu erzahlen, dass 
sich 100 Jahre vor der Schopfung in den Spalten und 
Rissen der Steine goldfarbene Ameisen aufhielten, 
deren Grdsse zwischen einem Zoll und der eines Ge- 
treidekornes schwankte. In den Gangen, die sie in 
dem Steine aushohlten, liessen sie Korner von Gold- 
sand zuriick und brachten so die beiden Buddhabilder 
zustande, welche der Pilger mit eigenen Augen ge- 
sehen hat. 

Zuweilen wird der Buddha mit zwei Begleitern 
neben sich dargestellt, bald sind es Brahma und Indra, 
bald wieder die beiden Hauptschiiler ;i70j ydriputra 
und Maudgalyayana, zuweilen auch der Dharma und 
der Sangha. Dann und wann findet sich die Erwah- 
nung einer Gruppe von vier Standbildern, (,'ak}a und 
die drei vorausgehenden Buddha’s vorstellend; selbst 
von alien sieben.**) 

Unter den Heiligen, deren Bildnisse sowohl in der 
siidlichen als in der nordlichen Kirche nachst denen 
des grossen Meisters am hochsten geehrt wurden, 


*) Mem. I p 109. 

Vny. des Pel. B. I p 84, 133, 205. 
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komint dem Bodhisattva Maitreya, dem zukiinftigen 
Heilande, eine hervorragende Stelle zu. Besonders 
beriihmt war das riesige vergoldete Holzbild, das bei- 
nahe loo Fuss hoch sich in einem der Thaler von 
Dardistin, dem alien Reiche Udyana erhob. Um das 
Portrat des Bodhisattva, der noch nicht auf Erden 
erschienen war*), zu erhalten, bewirkte der Arhat 
Madhyantika**) durch seine ubermenschliche Macht, 
dass ein Bildner zum Himmel auffuhr, wo derselbe 
mit eigenen Augen Maitreya anschauen konnte. Nach 
drei derartigen Reisen nach dem Himmel der Tushita’s 
gelang es dem Kiinstler, ein Bild zu liefern, an dessen 
Aehnlichkeit nichts fehlte. An Feiertagen pflegte es 
ein glanzendes Licht auszustrahlen, und die Fiirsten 
aller umliegenden Ortschaften wetteiferten mit ein- 
einder im Darbringen von Opfergaben; das war wenig- 
stens im funften Jahrhundert noch der Fall. Der 
Bodhisattva Maitreya verdient auch vollstandig die 
weitgehendste Verehrung, denn obschon er, wie der 
morgige Tag, noch stets erscheinen wird und nie er- 

*) In dem Saddharraa-Pundatika, worin er eine nicht 
unbedeutende Rolle spielt, sitzt er in Gesellschaft des 
Cakyamuni auf dem Gridhrakuta, wohin die Handlung des 
fetiicke, veriest wird. Daraui, darf man nicht schliessen, 
da^s Maitrej.i sich auf der Erde auf halt, sondern nur, dass 
der ecl.tc Gndhr.ikut,i nicht auf dieser tVeit zu suchen ist, 
was nicht serhmdert, dass man zu Benares die Stelle zeigte, 
■wo Maitreya seiner Zeit eine Weissagung erliielt. 

**) yoy. lies PH. B. II p I4rj; Fa Hian Travels p l8 spricht 
nur von einem gewissen Arhat. Die Erziihlung ist offenbar 
nur eine unbedeutende Abiinderung der Gescliiclite von dem 
Buddhaportrat; siehe oben p 199. Wenn man nur einmal 
das Modell hat, so kann man nach Wunsch und rein me- 
chanisch die Abdriicke vervielfaltigen und mit geringen 
Abanderungen passend machen. Solch ein Abdruck ist die 
Legende, derzufolge der Arhat Devasena den ehrwiirdigen 
Guiiaprabha in den Himmel der Tushita’s aufsteigen liess, 
um desscn \\ unsch, den Maitreya zu sehen, zu befriedigen. 
Er selbst, Deva-ena, pilegt wiederholentlich Ausduge rack 
dem Himmel zu machen; fhi'. des Pel, B, II p 221. 
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schienen ist, wacht er doch fiber dasWohl der Kirche; 
er (171) beseelt gleichsam die Glaubigen mit HofFnung 
auf die Zukunft und bewirkt dadurch, dass sie nicht 
in ihrem Eifer nachlassen. 

Nach dem Maitreya standen bei den nordlichen 
Buddhisten die Bodhisattva’s Avalokite^vara und Mafi- 
juc^ri in hohem Ansehen. Wann auch immer ihre 
Verehrung zuerst aufgekommen sein mag, im dritten 
Jahrhundert hat bereits die Autoritat der kanonischen 
Bucher ihr ihren Siegel aufgedriickt. In einiger Ent- 
fernung von Kapi^a, auf einem hohen Bergpasse, er- 
hob sich ein Standbild des Avalokiteyvara. Wenn 
jemand beim Anblick desselben das heisse Verlangen 
in sich verspiirte, den machtigen Bodhisattva zu sehen, 
kam derselbe aus seinem Bilde zum Vorschein. Dann 
zeigte er sich in seiner ganzen Majestat und sprach 
einige freundliche Worte zu dem Glaubigen.*) Andere, 
ebenso glanzende Bilder waren in dem alien Reiche 
Udy 9 ,na, in Kashmir, zu Kanauj, zu Gayi.**) An 
der westlichen Grenze von Magadha in einer lieb- 
lichen Landschaft erhob sich kiihn auf dem Gipfel 
eines Berges ein Kloster mit Namen KapotasanghS.- 
rama, d. h. Taubenhof. Dort prangte von Sandel- 
holz ein Standbild des Avalokitevvara, des Bodhisattva, 
dessen Macht jedem die tiefste Verehrung abnotigt. 
Zu alien Zeiten sah man dort Schaaren von Menschen, 
die eine Woche lang, ja zuweilen zwei Wochen lang 
gefastet batten, um dem machtigen Heiligen ihre 
Wunsche kund zu thun. Diejenigen, welche von einem 
feurigen Glauben beseelt waren , sahen dann den 
Avalokitervara strahlend aus seiner Figur zum Vor- 
schein kommen, um sie wohlwollend anzureden. Nicht 
wenigen war es selbst vergonnt, ihn in - all seiner 
Majestat zu erblicken. Der Bodhisattva wurde auch 


•) j'oj'. des Pel. B II p 45. 

•*) Voy. des Pel. £. I p 88, II p 141, 182, 249; I p 141. 


214 


als Orakel um Rat gefragt, u. a. von Hiuen Thsang, 
und zwar in folgender Weise. In einiger Entfernung, 
ausserhalb eines eisernen Gitters stehend, warf der- 
jenige, welcher Bescheid iiber die Zukunft zu erlangen 
wiinschte, Kranze nach dem Bilde, und es wurde als 
ein gliickliches Vorzeichen betrachtet, wenn die Kranze 
auf den Handen und Armen hangen blieben.*) (172) 
Noch ein anderes Standbild befand sich in einem 
Kloster im IMahrattenlande.**) Gegenwartig pflegt 
Avalokite^vara mit zehn oder elf* Gesichtern, die 
nach alien Richtungen gewandt, zu je drei kegelformig 
irber einander gestellt sind, abgebildet zu werden.f) 
Diese Vielheit von Gesichtern ist der bildnerische Aus- 
druck von Avalokite^vara’s Allseitigkeit: es ist sein 
Name Samantamukha, d. h. er, dessen Antlitz nach 
alien Seiten gewandt ist, in bildlicher Darstellung-tf) 
Wenn auch der Name unlengbar alt ist, so folgt daraus 
doch nicht, dass man die Eigenschaft der Allseitigkeit 
in solch platter Weise ausdriicken musste, und man 
kann denn auch nichts Derartiges in den Beschreibungen 


•) des TM. B . 1 x > 172. 

**) Voy. des Pci. B. Ill p 15 1. 

Zehn ist die Zahl der Richtungen, numlich der acht 
Himmelsgegcnden mit Zenith und Xadir. Elf ist die Zahl 
der Rudra’s. Dies charakterisirt den Bodhisattva als einen 
verkappten Rudra Oder Civa. Ob diese Auffassung des 
Avalokitecvara die alteste ist, liisst sich bezweifeln; doch 
wie man dazu kam, ist leicht zu erklaren. Einer der Xamen 
des t^iva ist namlich Drishtiguru, d. h. Herr der Blicke 
(als Aether); avalokita, als neutrales Substantiv, bedeutet 
auch Blick, das Sehen, und i^Tara, Herr, ist synonym mit 
guru, Meister, so dass beide Worte, was ihre etymologische 
Bedeutung betrifft, als vollstandige Synonyme betrachtet 
warden. 

7) Koeppen, Rel. des B. II p 24. Etwas anders auf 
PI. XXI\ , Arch. Surf, of 11'. India, Xo. 9. 

77; DerXamewird auch gegeben inSaddharma-Pun4arSka, 
Kap. XXIV; vgl. Beal Catena p 384. 
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finden, welche der chinesische Pilger von den Stand- 
bildern giebt. 

ManjufrJ wird verschiedene Male von Hiuen Thsang 
mit der tiefsten Verehrung genannt, aber Standbilder 
von ihm werden nicht erwahnt; wohl dagegen die 
Reliquien des Heiligen, die zu Mathura in einem 
Dagob ruhten. Spatere Darstellungen des Mahjuqri 
zeigen uns diesen Bodhisattva mit vier Handen, in 
denen er ein Buch, einen Rosenkranz etc. halt.'^) 
Das javanische Standbild des Manjuqri, das von Aditya- 
varman errichtet und im Jahre 1265 q’aka (1343 n. Chr.) 
geweiht wurde, hat nur zwei Arme und ist von aller 
Unformlichkeit frei.'*'*') 

Die fiinf Dhyini-Buddha’s Vairocana, Akshobhya, 
Ratnasambhava, Amitabha und Amoghasiddha, mit 
ihren Sohnen, den Bodhisattva’s (173) Samantabhadra, 
Vajrapini, Ratnapini, Padmapini und Vievapani***), 
und ihre Gemahlinnen oder lard's^), oder, wie die 
Hindu’s sagen wiirden, ihre (^akti’s, Krafte, niimlich 


*) Koeppen, Rei. des B. 11 p 22. 

**) Das Bilcl steht jetzt im Museum zu Berlin. 

***) Band I p 414. 

t) tdrd bedeutet Stern, Fixstern. Schon dieser Umstand 
deutet an, dass die Dhyani-Buddha’s Monde, d. Ii. Epochen 
des Mondes, z. B. die fiinf Tithi’s sind, denn tdrd. und 
canJray Mond, sind in der Vorstellung der Inder unzer- 
trennlich verbunden. Diese funf himmlischen Wesen sind 
in dem Makrokosmos Herren von fiinf Epochen, in dem 
Mikrokosmos die funf Indra’s, d h. die fiinf indnyas^ 
Sinnesorgane, die auch Gottheiten, devatCBs, genannt werden. 
Nach Aitareya Brahmana 8, 28 waren die fiinf devatd''s^ aus 
denen das hrahma besteht: Blitz, Regen, Mond, Sonne und 
Feuer. Selbst wenn dem so ware, wiirde die Erklarung 
doch nicht fur die fiinf Gottheiten des Brahmana als Mikro- 
kosmos passen; denn die fiinf devatas des letzteren kdnnen 
schwerlich etwas Anderes sein als die fiinf Sinne, und otfen- 
bar ist a. a. O. das Leben des brahma^ d. h. der Mikro- 
kosmos gemeint. Der indische Ausdruck qakti weist noch 
deutlicher auf den allegdrischen Charakter der India’s hin, 
denn ^akti bedeutet Kraft, ebenso wie in alter Zeit indriya. 
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Vajradhatvjv'vari, Locani, Mimaki, Pandara oder 
Pandura und Tira warden vor allem in Nepal, Tibet 
und der Mongolei verehrt. Die Bilder der ersten zeigen 
die gewohnlichen Buddhatypen. Ihre Sitze, deren Basis 
von abwarts gebogenen Lotusblattern umsaumt werden, 
sind durch verschiedene Tiere, die einander den Rucken 
zuwenden, gekennzeichnet. Lowen, Elefanten, Pferde, 
Schwane oder Hainsa’s und Garuda’s sind der Reihe 
nach die Attribute von Vairocana, Akshobhya etc. 
Das Haupt ist von einem Strahlenkranze umgeben, 
welcher nur bei Amoghasiddha das Eigentiimliche hat, 
dass er von Schlangen gekront und umwunden ist. 
Die Buddha’s sind von einander durch die Haltung 
der Hande, sowie ihre Earbe unterschieden. Vairo- 
cana ist weiss, Akshobhya blau, Ratnasambhava gold- 
gelb, Amitabha rot, Amoghasiddha griin. Der zweite 
derselben wird in den Tempeln ostlich gesetzt, der 
dritte siidlich, der vierte westlich und der fiinfte nord- 
lich. Der erste muss also als im Mittelpunkt gedacht 
werden.*) Die Tiri’s haben alle dieselbe Earbe wie 
die Buddha’s, zu denen sie gehoren; so auch ihre 
Sohne, die Bodhisattva’s, welche stehend abgebildet 
werden.**) 

(174) Die Verehrung der Dhyani-Buddha’s und 
ihrer C,:akti’s hat sich ohne Zweifel erst in spaterer 
Zeit entwickelt; wohl zu verstehen in der uns be* 
kannten Form. Zwei derselben, Amitabha oder Amitiyu 
und Akshobhya kommen bereits in dem Zo^us- vor***)> 
doch werden sie dort nicht Dhyani-Buddha’s genannt; 
bei den Japanesen nimmt Amitibha einen sehr hohen 


) Hodgson £ss. p 30 40. Transact, of Roy. As. Soc. II. 
PI. I. Wright Hist, of Nep. PI. VI, wo Vairocana in die 
Mitte gestellt ist, vgl. Leeman’s Boro-B. p 448. Bei den 
Mongolen ist Akshobhya der erste (Buinouf Infrod. p 
doch d.as ist er in gewissem Sinne auch bei den Nepalesen. 
'*) Wright a. a. O. * 

***) Lotus p 1 13 und 251. 
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Rang ein, ganzlich verschieden von den vier anderen. 
Unter den Bildwerken zu Boro-Budur ‘ hat man ge- 
glaubt alle vier zu erkennen und fiir diese Ansicht 
Griinde beigebracht, die Erwagung verdienen, obschon 
sie nicht alles erledigen."^) Jedenfalls wird das Re- 
sultat, vorausgesetzt, dass es uber alle Zweifel erhaben 
ist, nichts Befremdendes haben; denn es ist zur Ge- 
niige bekannt, dass die Buddhisten auf Java zu der 
nordlichen Abteilung der Kirche gehorten. Zur Unter- 
stiitzung der mitgeteilten Ansicht hatte man sich auch 
auf die Thatsache berufen konnen, dass ein Bild der 
T^ra des Ratnasambhava, der Gottin Mamaki, auf 
Java gefunden worden ist." " ) 

Standbilder alterer Buddha’s kommen in Nepal 
vor; zu Gay& stand ein Bild des K^vT^P^ Buddha.’*'** ***) ) 

Die Erzeugnisse der kirchlichen Malerei und Bild- 
hauerkunst der Buddhisten sind unglaublich zahlreich 
und unaussprechlich monoton. Es grenzt an's Un- 
glaubliche, wie viele Bilder und Zeichnungen zuweilen 
ein einziger Glaubiger zur Verherrlichung des Meisters 
und der Heiligen anfertigen liess. Hiuen Thsang 
Hess kurz vor seinem Hinscheiden aufzeichnen, dass 
er wahrend seines Lebens nicht weniger als hundert 
Millionen Bilder des Buddha hatte formen, lo Millionen 
Abbildungen malen lassen und abgesehenvonXausenden 
von Bildnissen des Maitreya auf Seide gezeichnet. 
Einen solchen Eifer wird man nicht ganz mit Un- 
recht etwas ubertrieben nennen konnen; aber zugleich 
muss man anerkennen, dass eine solche {17S) Aus- 
dauer unerklarlich ware ohne wahre Liebe und Ver- 


*) tv. von Humboldt, Aar. 'A/racAf; I p 124; vgl. Leeman’s 
Boro-B. p 450. Col. Yule vermutet, dass es die funf Bud- 
dha’s Krakucchanda, KonSgamana, Kacyapa, (^akya und 
Maitreya sind; Journ. Roy. As. Soc. IV p 421 (New series). 

**) Raffles Hist, of Java-, auf der Tafel hinter Seite 54. 
Vgl. auch Friederich, Verb. Batav. Genootschap XXVI p 84. 

***) Voy. des PH. A.-II p 473. 
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ehrung des Meisters. Wo einmal Liebe und Ver- 
ehrung ist, da wird Selbstverleugnung und Energie 
folgen, und von diesen hangt zuletzt doch das Wohl 
der Gesellschaft ab. 

Ueber die ziemlich hohe Entwicklung der bud- 
dhistischen Kunst sind die Kenner einig. Im Formen, 
Schneiden, Meisseln und Giessen von Bildwerken haben 
es vor alien die tibetanischen, chinesischen und japa- 
nesischen Kiinstler weit gebracht. Sie besitzen nicht 
nur eine bewunderungswiirdige Kunstfertigkeit, son- 
dern auch ein Verstandnis fiir die hoheren Anforde- 
rungen der Kunst. Ausser einigen mehr oder weniger 
ungeheuerlichen Darstellungen , die weniger der Ge- 
schmacklosigkeit, als der Neigung zu symbolisiren, ihre 
Entstehung zu verdanken haben*), ist der Typus der 
Bilder rein menschlich, so dass die Buddha’s in dieser 
Hinsicht den Vergleich mit den Mithra’s und Apollo’s 
aushalten konnen. Die Vermenschlichung der Figuren 
der Mythologie geht so weit, dass die N&ga’s oder 
Schlangen als gewohnliche Menschen dargestellt war- 
den, die sich nur dutch eine aus Schlangen bestehende 
Krone auszeichnen. 

Die von den chinesischen Pilgern erwahnten Stand- 
bilder waren von Stein, Sandelholz, Messing oder an- 
deren Metallen. Von goldenen Bildern wird haufig 
gesprochen; aber die grosseren derselben warden wohl 
nur vergoldet gewesen sein. Auch jetzt noch ist das 
Hauptbild in den Tempeln gewohnlich von Holz, 
iiberzogen mit Messing oder Blattgold, oder von ge- 
gossenem Eisen oder Bronze und vergoldet. Wie uns 
uberjiefert wird, war der Konig von Kapica besonders 
fiir silberne Standbilder eingenommen. Jedes Jahr 

^ *) Solche Darstellung von vier- oder sechsarmigen Bud- 
dha's kommen vor zu Boro-Budur, T. CCLXXX und die 
zwei folgenden, sowie T. CCLIV. Auf den meisten dieser 
Basreliels sieht man eine Darstellung des Buddha als Ava- 
tara des Vishnu, vgl, Leemans p 634. 
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Hess dieser Fiirst, dessen Frommigkeit und Freigebigkeit 
von Hiuen Thsang ganz besonders geriihmt werden, 
ein silbernes Buddhabild von i8 Fuss Hohe machen.’') 
Kleinere Bilder aus Edelstein kommen haufig vor. 

(176) Die Gebaude, in denen man das Bild des 
lebenden Buddha vor sich sieht, heissen Vihara’s, 
ebenso wie die Stationen, in denen er sich auf seinem 
Lebenswege aufhielt. Da man unter dieser Bezeich- 
nung auch Kloster versteht, so ist dies mit der Er- 
weiterung der Bedeutung, welche vvir unserem Worte 
„Gotteshaus“ geben, zu vergleichen. Es ist fraglich, 
ob man die Felsentempel, die zwar einen Dagob, aber 
kein Bild enthalten, mit Recht Vihara’s nennen kann. 
In jedem Falle sind es Tempel, oder, wenn man 
will, Kirchen, 

Der grosste der Felsentempel Indiens, soweit sie 
buddhistischer Herkunft sind, ist der von Karli, zwi- 
schen Bombay und Poona. Dieses Gebaude hat eine 
Form, die stark an die alten christlichen Kirchen er- 
innert. Es besteht aus einem grossen Mittelschiff und 
zwei Seitenschiften und endet in einer runden Apsis, 
worin der Dagob steht. Die Grossenverhaltnisse im 
Innern sind an Lange 126 Fuss, an Breite gut 45, 
von denen 25 auf das Mittelschiff fallen, so dass jedes 
der Seitenschiffe nicht mehr als zehn Fuss breit ist. 
Die Hohe schwankt zwischen 42 und 45 Fuss. Das 
Schiff ist von den Flugeln durch 15 Saulen an beiden 
Seiten getrennt; jede Saule hat einen hohen Sockel, 
einen achtseitigen Schaft und ein reichverziertes Ka- 
pitell, worauf zwei knieende Elefanten liegen mit zwei 
Figuren, sei es ein Mann und eine Frau, oder zwei 
Frauen auf dem Riicken. Die sieben Saulen hinter 
dem Dagob sind einfache achteckige Pfeiler ohne 
Sockel und Kapitelle, wahrend die vier unter der 
Veranda bedeutend von den Seitensaulen abweichen. 

*) Ror. des Kl. B. II p 41. 
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Das Gewolbe hat- die Form eines halben Cylinders, 
und zwar so, dass die Kobe gleich der Lange der 
zwei Radien ist. An der Stelle, wo in christlichen 
Kirchen der Altar steht, befindet sich der Dagob, von 
dem oben eine Beschreibung gegeben worden ist. 
Gegeniiber diesem Allerheiligsten ist der Haupteingang, 
woneben zwei Seiteneingange, alle drei in einer Galerie, 
iiber der sich ein grosses Fenster in der Form eines 
Hufeisens befindet. Der Vorhof ist bedeutend breiter 
als das Hauptgebaude, da er 52 Fuss misst. Von 
vorn wird er durch zwei kiihne Pfeiler ohne Sockel 
undKapitell geschlossen, welcheeineFelsmassestiitzen. 
Ueber diesem Teile, der nach den Fachkundigen 
friiher mit einer holzernen Galerie geschmiickt ge-. 
wesen sein muss, erhebt sich (177) eine Reihe von vier 
Saulchen zwischen Pilastern; hierdurch fand das Licht 
Zugang zu dem grossen Fenster. Ausserhalb desVor- 
hofes steht eine mit vier Lowen gekronte Saule mit 
zweiunddreissig Canneluren oder Kanten. Der Ein- 
druck, den das Innere des Tempels macht, ist gross- 
artig und feierlich. Das Licht fallt durch eine ein- 
zige Oeffnung gerade auf das Allerheiligste, wahrend 
der Rest des Gebaudes in geheimnissvolles Halbdunkel 
gehiillt ist.*) 

Von demselben Stile sind die fiinf Felsentempel 
zu Ajanta, dem Orte, wo die schon friiher erwahnten 
24 Kloster sich befinden. Diese Tempel sind meistens 
zweimal so lang als breit; der grosste hat eine Lange 
von 92% und eine Breite von 41^/2 Fuss. Die Ein- 
teilung des Raumes, die Stelle des Dagob und die 
Form des Ganzen stimmen mit demjenigen von K^rli 
iiberein; in den altesten Tempeln haben die Saulen 
weder Sockel noch Kapitell. Auch zeichnen sich die 
alteren Gebiiude dadurch aus, dass ihr Vordergiebel 

) i'srgusson History of E. and /. Architectures citirt 
in Hunter’s Ga-^etteer \ p 256. 
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mit Skulpturen geschmiickt ist, wahrend in den jiingeren 
die Wande, Saulen, Deckstiicke und der Dagob mit 
Skulpturen bedeckt sind. Die Skulpturen, die nament- 
lich aus Abbildungen des Buddha und anderer Heiligen, 
umringt von Schiilern, bestehen, haben wenig Kunst- 
wert. Dagegen wird die Malerei, die man vor allem in 
Klostern antrifft, sehr geruhmt. Ausser gemalten 
Bildern von dem Buddha*) und seinen Schiilern, 
kommen Gemalde von Strassen, festlichen Aufziigen, 
Feldschlachten, Hausinnern, Jagden, Tieren etc. vor.**) 

Diese Tempel und Kloster von Ajanta, welghe 
auch deshalb so merkwurdig sind, weil sie ein an- 
schauh'ches Bild von der Entwicklung der buddhistisch- 
indischen Kunst von ungefahr 200 v. Chr. bis 600 
n. Chr. geben, sind vermutlich dieselben, die Hiuen 
Thsang in seiner Beschreibung des Mahrattenlandes 
(178) erwahnt.***) An der ostlichen Grenze des 
Reiches — so lautet der Hauptsache nach sein Be- 
richt — dehnt sich ein Gebirge aus, dessen steile 
Felsen sich fiber einem dunklen Thale erheben. Dort 
stand fruher ein Kloster, dessen Hallen in tief 
einspringende Felsschluchten gemacht, und dessen 
Tflrme und Kuppeln an die HOiilen angebaut waren. 
Es war von dem Arhat Acara gestiftet worden. 

*) Zu Bharhut kommen noch keine Abbildungen des 
Buddha vor. 

**) Burgess in Hunter’s Gazetteer I p 91; vgl. Fergusson 
Hist, of Ind. Architecture p I23 — 1 59 ed, 1876 und dessen 
Artikel On the Portrait of Chosru II. at Ajanta ira foiirn. 
Roy. As. Soc. XI p 158 (Xew series) soAvie Burgess Archaeol. 

Survey of IP, India Xo. 9. 

***) Slem. II p 15 1. Ob das Taubenkloster des Kacyapa- 
buddha, welches Fa Hian {Travels p 139) beschreibt, ohne 
es gesehen zu haben, verAvirrten Xachrichten uber Ajanta 
seine Entstehung zu verdanken hat, ist wegen des Mangels 
an brauchbaren Angaben schwer zu sagenj Rev. Beal a. a. O. 
vermutet, dass der ICailasa-Tempel zu Ellora gemeint ist; 
doch das ist ein civaitisches Gebaude; eher wiirde man an 
die alteren Grotten zu Ellora zu denken haben. 
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Einigermassen befremdend ist, dass von diesem Kloster 
gesprochen wird, als ob es nicht mehr bestanden 
hatte, wahrend gleich darauf von dem zugehorigen 
Vih3.ra eine lebendige Schilderung gegeben wird. 
„Dieser Vih&ra“, sagt der Pilgrim, „ist ungefahr lOO 
Fuss hoch. In seiner Mitte erhebt sich ein steinernes 
Standbild des Buddha von 70 Fuss. Ueber dem Bilde 
sieht man sieben steinerne Hiite, die, durch Zwischen- 
raume von drei Fuss von einander geschieden, in der 
Luft schweben, ohne dass man etwas entdecken kann, 
woran sie befestigt sind. Nach den alien Ueber- 
lieferungen des Landes werden sie durch die Glaubens- 
kraft des Arhat gestiitzt.** 

Rings um den Tempel sah man auf den Wanden 
Skulpturen, Scenen aus den Jataka's, sowie Ereignisse, 
welche der Erhebung des Bodhisattva zum Range 
eines Arhat vorausgingen, und Wunder, welche auf 
das Nirvana folgten, darstellend. Ausserhalb der 
Pforten des Klosters standen vier steinerne Elefanten, 
je einer in jeder Himmelsgegend. Nach den Be- 
teuerungen der Einwohner jenes Landes liessen die 
Elefanten dann und wann ein fiirchterliches Gebriill 
erschallen, so dass die Erde davon erdrohnte. Von 
Gemalden wird nichts gesagt. Aus diesem Still- 
schweigen darf man nicht schliessen, dass die Fresko’s 
einer spateren Zeit angehoren. 

Aehnliche Felsentempel wie zu Ajanta finden sich 
zu Bagh in einer Hohe von 850 Fuss uber dem 
Meeresspiegel. Von diesen Gebauden, die aus dem 
funften bis siebenten Jahrhundert n. Chr. herriihren 
sollen,^ haben vor alien (179) die Reste prachtiger 
Fresko s und die aus dem Felsen ausgehauenen Saulen 
die Aufmerksamkeit auf sich gelenkt.-^) 

Nicht selten dienen auch die Stdpa’s mit als Bilder- 


i^unter Oiizt'fieer I p 290 und die dort citirten 
Autoren. 
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tempel, sei es dass das Hauptbild in einem gewolbten 
Gemache oder Kapellchen unter dem Dagob*) ange- 
bracht ist, wie das in Hinterindien haufig der Fall ist, 
Oder in Nischen, wie bei den Nepalesischen Stupa’s. 
Das Meruformige Heiligtum zu Boro-Budur, dass sich 
in zwolf aufeinanderfolgenden Terrassen erhebt, nach 
Art der Treppenpyramiden von Abusir, Sakkara und 
Meidum in Aegypten, hat auf den fiinfersten Terrassen 
einige hundert nischenartige Gebaude, die mit Kuppeln 
gekront und von sitzenden Buddhabildern eingenom- 
men sind. Solche Bilder befinden sich auch in den 
nachstfolgenden hoheren Reihen von kuppel- oder 
glockenformigen Gebauden, die sich von den Kuppeln 
auf den niederen Terrassen vor allem dadurch unter- 
scheiden, dass sie grosstenteils hohl und ihre Wande 
mit fensterartigen Oeffnungen durchsichtig bearbeitet 
sind. Die grosse mittelste Kuppef birgt einen un- 
vollendeten, man kann sagen, embryonischen Buddha, 
so wie die grosse Mutter, die gottliche Miyi, die Magna 
Dea, den Bodhisattva in ihrem Schoosse; ein Umstand, 
der zu den verschiedensten Vermutungen Anlass ge- 
geben hat.**) 


5) Baume der Erkenntnis, Thron der Weis- 
heit, heilige Fussstapfen und Orte, das Rad, 
allegorische Figuren. 

Zu den Caitya’s gehort der heilige Baum, der in 
alien Mythologien einen so bedeutenden Platz ein- 
nimmt. Die Skulpturen zu Bharhut zeigen uns die 
Baume der Erkenntnis, die Bodhi’s von nicht weniger 

*1 Siehe den Durchschnitt der Thapinya-Pagode von 
Pagan Journ. Ray. As. Soc. IV p 425 (New series). 

’*1 Siehe Leemans Boro-B. p 456 — 459. 
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als sechs der sieben Minushi-Buddha’s *), und zwar 
von Kacyapa, Konagamana, (l8o) Kakusandha, Vipa- 
vyin, \'ifvabhii und (^akyamuni. Der Bodhi des letzten 
und beriihnatesten dieser sieben ist, wie man weiss, 
der heilige Feigenbaum, der Pipal, der schon von 
alters her besonders heilig war. Es war, wie man 
aus dem Katha Upanishad’ ') sehen kann, der ewige 
Weltbaum, von welchem alles Leben ausgeht. 

Abbildungen des heiligen Feigenbaumes mit dem 
Throne der Weisheit an seinem Fusse kommen zu 
Bharhut mehrmals vor. Auf der ausgefiihrten Dar- 
stellung ■**■') sieht man zwei Sonnenschirme iiber dem 
Baume angebracht und Fahnen zwischen den Zweigen. 
In den zwei oberen Ecken des Bildes sd.weben zwei 
geflugelte Figuren oder Engel mit Guirlanden oder 
Bandrollen in der Hand. Dicht unter jeder von beiden 
steht eine mannliche Figur von bedeutend grosserer 

•) Durch diese sogenannten menschlichen Buddha’s wird 
auf versteckte AVeise auf die sieben Manu’s hingedeutet, da 
Manu u. a. „der Denkende" bedeutet und biiddha ,,der Be- 
wusste, der \Veise“, so konnen die beiden Worte als syno- 
nym betrachtet werden. Nun wird von Manu sowohl aid- 
misha als manava abgeleitetj hatte man von den sieben 
Manava-Buddha’s gesprochen, dann wiirde jeder das Riitsel 
zu schnell verstanden haben und dann ware alle Feinheit 
davon gewesen. Unter diesen Manu’s, alias Buddha’s, den 
Repr.isentanten eincs neucn Zeitraumes, und Gesetzgebern, 
\ erkiindern des Dharma, ist nur ein Manu, alias Buddha, 
weltberiihmt geworden. Nur seine Satzungen sind jetzt 
noch in Kraft. 

**) ^p' 6, I. Dieselbc Idee ist noch weiter ausge- 

tuhrt im Bhagavad-Gita (Mahabharata 6, 39, i) und in dem 
Commentar zum angegebenen Orte, Die Erlauterung des 
Scholiasten ist interessant, nicht weil er die Geschichte des 
M eltbaumes kennt, sondern weil er die Auffassung seiner 
eigenen Zeit wiedergiebt und man in dieser Auffassung die 
Erklarung der stufenweise iibereinander gebauten Stockwerke 
des Dagob tindet. In Hemadri’s Caturvar^a- Cintdmani B 
994 wird Jan.irdana {Vishnu, der hochste Geist) durch’ den 
Pipal vorgestellt. 

*■**) Cunningham .S', rf r,k. T. XXX. 
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Gestalt als die schwebenden Engel. Beide halten mit 
der rechten Hand etwas von der Gestalt eines ab- 
gebrochenen, einigermassen gekriimniten Zweiges in 
die Hohe, wahrend sie Daumen und Zeigefinger der 
linken Hand als Zeichen der Verwunderung auf den 
Mund legen.'^) Der Stamm des Baumes ist von einer 
Saulenreihe umgeben, die bestimmt war, einen Giebel 
mit hufeisenformigen Nischen zu tragen, von welchen 
jede einen Sonnenschirm enthalt. Auf dem Boden, 
am Fusse des Baumes, ist ein Thron, der Bodhi- 
manda, vor welchem zwei Personen von gewohnlicher 
Grosse auf den Knieen mit zu^ammengefaltenen, aus- 
gestreckten Handen liegen. Links hinter der einen 
steht eine weibliche i,i8ii Figur, und rechts hinter der 
andern ein Naga-Fiirst mit gekreuzten Armen. Der 
K^ga ist als solcher an einer Schiangenkrone auf 
seinem Haupte zu erkennen. Ferner steht rechts auf 
einer alleinstehenden Saule ein Elefant, welcher mit 
seinem ausgestreckten Russel eine Guirlande oder 
Bandrolle halt. 

Es kommen zu Bharhut auch einfachere Dar- 
stellungen von Bodhi’s vor die einfachsten sind 
diejenigen, bei welchen das umgebende Bauwerk fehlt. 
Dies ist stets der Fall bei den Bodhi’s der alteren 
Buddha’s. 

Der Thron der Weisheit gleicht sehr einem vier- 
eckigen steinernen Altar. Die Deckplatte ist oben 
mit Figuren von Blumen, welche hier und da mit 
Zweigen abwechseln , geschmiickt. Bins der Bas- 
reliefs***) zeigt vier hinter einander gestellte Throne, 

*) Diese kolos^alen Figuren bind offenbar /wei Meister, 
und zwar gutthche; denn sie stehen nicht auf der Erde. 
Dass sie den Grossen Brahma und Indra vorbtellen sollen, 
kann man aus der Beschreibung des Mahastupa auf Ceilon 
(siehe oben p 192.) schliessen, ■wo diese zwei Gotter zu beiden 
•‘^eiten des Bodhi abgebildet waren. 

Z B. T. xxxr, 

***) T. XXXI. 

Kern , Buddhismus. li 
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die etwas von einem Sopha haben. Sie stehen in 
einem. dem oben beschriebenen ahnlichen Gebaude, 
dessen Giebel, so weit noch zu erkennen ist, mit drei 
glockenformigen Nischen versehen ist. Dies sind die 
Throne der vier letzten Buddha's.*) Die obere Flache 
dieser Throne ist auch mit Figuren von Blumen, 
Blattern und Zweigen geschmiickt, wahrend auf der 
aufrechten vorderen Seite Hande** ***) ) abgebildet sind. 
Auf einer anderen Darstellung des Buddhathrones 
sieht man ausser den Blumen und Zweigen zwei 
Hande, und auf der Vorderseite Figuren von Hainsa’s, 
den Vogeln des Brahma.*'**) Das Gemalde stellt 
vor, wie Ajata^atru den Herrn verehrt. 

Der ursprungliche Thron des Gautama unter dem 
Pipal zu Ga_\a, worauf nach Hiuen Thsang alle fruheren 
Buddha’s die vollendete Erkenntnis erlangt haben und 
alle zukiinftigen sie erlangen werden, wird von dem 
chinesischen Pilgrim auch Vrajisana genannt.f) Gegen- 
wartig (182) besteht das Heiligtum aus einer Reihe 
von Stufen rings um einen Pipal, der auf einer Er- 
hohung von 30 Fuss iiber dem ebenen Boden steht 
und, ob-chon jetzt absterbend, im Jahre 1811 n. Chr. 
noch lippig gedieh, und dessen Alter damals auf 
100 Jahre geschatzt wurde-fv) Ein Steckling des echten 

*) Cunningh.im S. of Bh. p i[2; vtrl. Vov. des PU. 
B. XI p 106 ■ r , „ . 

**) Die AVorte Xiir „Hand“ bejeuten im Sanskrit auch 
„Strahl‘'. 

***) 5 . of Bh. PI. XVI. 

t) Mem. I p 458. Ein anderer Xame ist Narasimha- 
sana, d. h. Sitz des Mannlowen (Vishnu), oder in euhe- 
meristischer Auflassung „des Lowen unter den ilannern";, 
Lalitavi^tara p 457. Ganz in der Xiihe ist die noch jetzt 
Vishnupada genannte Stelle, deren Benennung in engstem 
Zusainmenliange mit Gaya und dem Aufsteigen (Samarohana) 
debt; ygl. i. Band p 307. Hiuen Thsang sagt ausdriick- 
hch ( T; ■ p 140), dass der Thron im Anfange des laufenden 
Zeitraiime., d. Ii, der Schopfung gebaut war. 

( ,/ Beal Iravch p 120. Schon im siebenten Jahrhundert 
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Bodhi zu Gaya ist von Mahendra, dem Sohne Anoka’s 
und Apostel Ceilon’s nach Anuradhapura gebracht 
worden, wo bei dem Kapitelhause von Lohaprasada 
noch jetzt ein Pipal Schatten verbreitet.'^) Im all- 
gemeinen kann man sagen, dass bei alien buddhisti- 
schen Klostern und Tempeln ein Bodhi-Baum vorhanden 
ist, ausgenommen in denjenigen Landern, wo das 
Klima sein Wachstum verhindert. 

Weniger zahlreich vertreten als die Baume der 
Erkenntnis sind zu Bharhut die heiligen Fussstapfen, 
obschon sie auch nicht ganzlich fehlen. In einem 
Bildwerke, welches den Konig Ajatacatru, dem Herrn 
seine Verehrung darbringend, vorstellt, sieht man vor 
einem altarformigen Throne, woruber sich ein Sonnen- 
schirm, als ware es eine Wolkendecke, ausbreitet, zwei 
durch das Sonnenrad gekennzeichnete Fussspuren. 

Die beruhmteste von derartigen Fussspuren ist 
wohl diejenige auf dem Adams-Pic, die zu verschie- 
denen Malen beschrieben worden ist.**) Fa Hian 
berichtet, dass der Tathigata bei einem seiner Besuche 
auf der Insel eingn Fuss nordlich von Anurldhapura 
setzte , und den anderen auf einen hohen Berg- 
gipfel, 15 Yojana’s entfernt. Mit diesem letzteren Orte 
ist zweifelsohne der Adams-Pic gemeint, der im Maha- 
vansa Gjpfel des Sumano genannt wird.* ’’ * ' Die heilige 
Fussspur, die jahrlich von Pilgern verschiedener Sekten 
besucht wird, — denn die ^ivaiten behaupten. dass 


^var der Bodhi-Baum durch hohe Mauern aus ZiegeUteinen 
geschutzt; Voy. des Ptl. I p 139. 

*) Herr Dickson ^ 1 . A. nennt diesen Pipal den altesten 
historischen Baum der "Welt, aber der Bodhi von Gay& ist 
doch noch alter. 'jouru. Rnv. As. VIII p O2 ^Xew 

series). 

**) Siehe Burnouf Lotus p 622 und die dort citirten 
Schriften. Vgi. Hardy Man. of Bh. p 212. 

***) Travels p 150; Mahfivansa 7. Auf Ceilon bezeichnet 
man die heilige Fussspur mit dem vSanskritworte cripCuii.^ 
d. h. illustrer Fuss; Taranatha 264 spricht von qr'ipM'ika. 

T *** 

^0 
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es ein Fussstapfen ^iva’s ist, und die Mohamedaner, 
dass Adam diesen Eindruck hinterlassen hat — ist 
gut (183) fiinf Fuss lang und mehr als 2^/2 Fuss 
breit, also ziemlich in Proportion mit der Korperlange 
Gautama’s. 

Obschon die Ceilonesen in diesem Fussstapfen 
ein Wahrzeichen dafiir sehen, dass ihre Insel bestimmt 
ist, das Erbteil des Buddha zu sein, und dass seine 
Religion dort auch fernerhin bluhen soil, sind sie 
nicht die einzigen, die sich des Besitzes solcher heiligen 
Spuren riihmen konnen. Auch in Hinterindien, wo 
der Dharma nicht minder geehrt wird als auf Ceilon, 
finden sie sich. In friiheren Zeiten war dasselbe der 
Fall in Vorderindien. Im Reiche Udyina, auf einem 
grossen Steine auf dem nordlichen Ufer des Suwat, 
sahen Fa Hian und Hiuen Thsang Fussspuren des 
Buddha, die die Eigentumlichkeit hatten, dass sie 
grosser Oder kleiner zu sein schienen je nach der 
grosseren oder kleineren Frommigkeit des Beschauers.*) 

Nicht minder merkwiirdig, auch von historischem 
Standpunkte aus, waren die zwei Fussabdriicke des 
Buddha, welche nicht weit von PItaliputra zu sehen 
waren. Sie waren nicht langer als i Fuss 8 Zoll und 
6 Zoll breit, allerdings etwas klein, wenn man in Be- 
tracht zielit. dass der Fuss auf dem Adams-Pic heut- 
zutage noch viel grossere Dimensionen hat. Die Sohlen 
waren gekennzeichnet durch ein Rad mit tausend 
Speichen, und die Spitzen der Zehen durch Blumen 
mit dem Zeichen des Kreuzes, mit Fischfiguren etc. 
Diese Fussstapfen hinterhess der Tathigata, als er, 
im Begriffe in das Nirvana einzugehen, von Vaifali 
aufgebrochen war und diese Stelle erreicht hatte. Da* 
mals war es, dass er, auf dem sudlichen Ufer des 
Ganges auf einem grossen viereckigen Steine stehend, 
mit Ruhrung Ananda ansah und sprach: „Es ist das 

") 'I:-aiels p 27; Voy. Pil. A’ I p 86. 
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letzte Mai, dass ich den Diamantenthron und Raja- 
griha erblicke.“ * **) ***) ) 

Die grosste, wenn auch nicht beruhmteste Fuss- 
spur war diejenige, die (184) Hiuen Thsang im 
Gazellenparke bei Benares sah. Dort wurde dem 
Reisenden eine Stelle gezeigt, wo die vier letzten Bud- 
dha’s ihre Fussspur zuruckgelassen batten. Die Lange 
des Fusseindruckes betrug 500 Fuss und die Tiefe 
sieben. Ueber dieser Stelle hatte man die Standbilder 
dieser vier Buddha’s in fortschreitender Haltung er- 
richtet. Dergleichen Fussspuren gab es auch zu T 3 .- 
mralipti ' Von derselben Art sind die Fussstapfen 
des Konigs Purnavarman zu Tjampea, Djambu und 
Bekasih auf Java, worunter ein Eindruck die Form 
eines Elefantenfusses hat. Sie sind vishnu'itischen Ur- 
sprunges undPiirnavarman wird denn auch mit Vishnu, 
•dem Schreiter zar ISoxjv, verglichen, so dass er 
wohl nichts anderes sein kann als eine Erscheinungs- 
form des lieblichen Gottes des Tages. 

Bei den Nepalesen heissen Abbildungen der Fusse 
des Buddha und Mahju(;-ri padukd, welches Wort sonst 
„Schuh, Sandale“ bedeutet. Man sieht auf diesen 
Abbildungen die zwei Fiisse von der oberen Seite, 
nahe bei einander gesetzt, mitten in einem Kreise, 
der von acht Blumenblattern eingefasst ist. Die Fiisse 
des Buddha sind durch einige baumartige Figuren 


*) Voy. des Pel. B. 1 p 138. XJm die Ungereirntheit 
dieser Erzahlung zu begreifen, braucht man sich nur die 
Lage von Vaicali, Pataliputra und Kucinagara zu vergegen- 
wartigen. In der officiellen Legende (siehe I. Band p 256) 
1st die Reiseroute denn aucli viel natiirlicher. 

**) fb>'. des Pel. B. I 133, 183. In II p 358 wird nur 
von einem Standbilde gesprochen. 

***) Beachtenswert ist, dass in einigen Sprachen des indi- 
schen Archipel crlpddukd in dem Sinne von Sanskrit ^ri- 
pada gebraucht -wird. Die padukd' s Rama’, welche sein 
Bruder als Stellvertreter seines Bruders ansah, sind bekannt. 
Vgl. letzte Xote auf der vorletzten Seite. 
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gekennzeichnet, die von Manju^ri, jeder durch ein 
halbgeschlossenes Auge, welches an einen Halbmond 
erinnert.*) 

Eigentlich findet man uberall Spuren der (frtiheren) 
Anwesenheit des Herrn, aber die Ueberlieferung hat 
nicht gleichmassig die Erinnerung an die Stellen, wo 
er und die friiheren Buddha’s gestanden, gesessen, 
geruht und gewandelt haben, bewahrt. Auch sind 
nicht alle Stellen gleich bedeutend. Der Tathigata 
hat selbst kurz vor seinem Erloschen dem Ananda 
erklart, dass es vier Orte giebt, welche der Glaubige 
mit heiliger (185) Ehrfurcht betrachten muss: erstens 
den Ort, wo der Tath^ata geboren ist; zweitens, wo 
er die vollkommene Erkenntnis erlangt hat; drittens, 
wo er das unvergleichliche Rad des Gesetzes in Be- 
wegung gesetzt hat; viertens, wo er definitiv erloschen 
ist. Und, fiigte er hinzu, ein jeder, ob Geistlicher oder 
Laie, welcher nach diesen Orten wallfahrtet und in 
ruhigem Glauben diese Welt verlasst, wird in den 
Himmel kommen.**) 

Die vier gemeinten Wallfahrtsorte sind bekannt- 
lich Kapilavastu, Gay^, der Gazellenpark bei Benares 
und Kuvinagara. Zufalligerweise sind dies auch fur 
die Hindu’s ausserst heilige Orte, sofern man fiir 
Kapilavastu Kapilasthana, sonst Hardwar genannt, in 
der Nahe des alten Brahmapura, und Mayapura, der 
Stadt der Maya, liest.**'^) Ferner seize man Ku- 
yasthali fiir das beinahe synonyme Ku(.;anagara oder 
Ku(;inagara, ein Name des mythischen Dvarakd, das 


*1 Wright Hist, of Nepal T. VII. Ob man Manjuijri 
mit RSmacandra identiliciren darf, lasst sich jetzt noch 
nicht entscheiden^ in jedem Falie ist er ein Frleuchter der 
Welt, irgend ein Himmelskdrper, wie zum Ueberflusse aus 
der Geschichte seines Laufes bei Wright p 78 hervorgeht. 

**) Mahaparin, S. im Journ. Roy. As. Soc. VIII p 24' 
(New 'Cries I. 

•**) Hunter, Gazetteer IV p I. 
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im Westen lag und liegen muss, denn die Sonne geht 
im Westen unter. An diesen ausnehmend heiligen 
Orten war schier Jeder Zollbreit des Bodens der Schau- 
platz unvergesslicher Ereignisse aus dem Lebenslaufe 
des Tathigata sowohl bei seiner letzten Erscheinung 
auf Erden, als auch in seinen fruheren Existenzen 
gewesen. Horen wir nur, was Fa Hian'-') hinsicht- 
lich Gaya bezeugt. 

„Alles in dieser Stadt ist wiist und ode. 20 Li 
siidwarts gelangen wir an den Ort, wo der Bodhi- 
sattva wahrend seines Lebens sechs Jahre in stronger 
Busse zubrachte. Von diesem C»rte drei Li ttestwiirts 
gehend, kommen wir an den Ort, wo Gautama in’s 
Wasser ging um zu baden, wahrend der Himmlische 
einen Baumzweig aasstreckte, um ilim beim Heraus- 
steigen aus dem Wasser zu helfen. Waiter zwei Li 
nach Norden gehend, kommen wir an die Stelle, wo 
die Dorfmadchen dem Bodhisattva Reis mit IMilch 
gdben; zwei Li weiter nach Norden genoss er auf 
einem Steine unter einem grossen Baume mit dem 
Antlitz nach Osten dieses l\Iahl. Sowohl der Laum 
als der Stein befinden sich dort noch bis auf den 
heutigen Tag. Der Stein ist ungefahr sechs Fuss im 
Quadrat und zwei Fuss hoch. In Miltelindien {186) 
sind Hitze und Kalte so gemassigt, dass Baume tausend, 
ja Myriaden Jahre w'achsen konnen. Von hier nach 
Nordosten gehend, % Yojana entfernt, gelangen wir an 
eine Felsenzelle, wo der Buddha mit untergescblagenen 
Beinen und das Antlitz nach W'esten sass. So sitzend 
dachte er bei sich: „„Wenn es mir beschieden ist, 
die vollkommene Erkenntnis zu erlangen, dann moge 
mir eine geistige Otienbarung zu teil werden.““ Und 
sofort zeigte sich auf der Felswand der Schatten des 
Buddha ungefahr drei Fuss lang. Dieser Schatten ist 
noch deutlich sichtbar.“ 


‘) Tratels p 120; vgl. Voy. des Pil. B. II p 455 fg. 
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In demselben Stile fahrt der Pilgrim mit seiner 
Aufzahlung fort; doch wir wollen ihm nicht waiter 
folgen. Es moge geniigen mitzuteilen, dass auf alien 
jenen Stellen und noch vielen anderen aus der Le- 
gende bekannten Stupa’s und Buddhabilder errichtet 
■waren. Eines dieser Bilder war auf Bemiihen des 
Bodhisattva Maitreya hergestellt worden.’') Was das 
vornehmste Heiligtum, den nie genug zu preisenden 
Baum der Erkenntnis betrifft, so bezeugt HiuenThsang, 
dass zu Lebzeiten des Tathagata die Hohe desselben 
etliche lOO Fuss betrug; doch bei Gelegenheit seines, 
des Reisenden, Besuches in Gayi nicht mehr als 40, 
weil boswillige Konige den Baum zu verschiedenen 
Malen batten stutzen lassen. Der Bodhi wurde aber 
darum nicht minder verehrt. Jahrlich, wie es scheint 
am Neujahrstage, kamen die Konige, Staatsdiener und 
obrigkeitlichen Personen, um sich unter dem heiligen 
Baume zu versammeln, denselben mit Milch zu be- 
sprengen, Lampen anzuziinden und Blumen zu streuen. 
Dass ein solches Fest am Neujahrstage stattfand, kann 
man aus der Mitteilung schliessen, dass der betrelfende 
Festtag auf den Tag des Nirvana fiel, Dann verier 
der Baum seine immergriinen und glatten Blatter, die 
weder im Herbste, noch im Winter abfielen, um fol- 
genden Tages in neuem Laube zu prangen, ebenso 
schon wie in dem alten.*'’') 

(187) Der Gazellenpark bei Benares war auch 
reich an heiligen Orten und Ueberlieferungen. Ausser 
den allgemein bekannten Vorfallen aus der Ge* 
schichte, wie der in Drehung-Setzung des allerhochsten 

*) I'oj'. des Pel. P, I p I42. 

**} f oy. des Pel. P. 1 p 141, ausfuhrlicher It p 
Vo gesagt wird, dass die Konige aus alien Reichen gC‘ 
koniiiion. Die Anzahl buddhistischer Konige in Indien 
war im siebenten Jahrhun Jett unbe leutend. Entweder war 
das Fest buddhi^tiscii , und dann kamen wenige indisebe 
liirsten, oder es war ein gewohnliches Fest der Hindu’s. 
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Rades*) und die derselben vorausgehende Begegnung 
mit den Fiinfen, gehorten die Ereignisse, deren Er- 
innerung am dortigen Platze bewahrt wurde, zu den 
Zeiten der Vorwelt, wie naturlich zu erwarten war; 
denn sehr viele Jataka's spielen wahrend der Regie- 
rung des Konigs Brahmadatta vor einigen Milhonen 
Jahren. Man konnte dort u. a. noch die Stelle zeigen, 
wo dem zukiinftigen (^^.kya eine Prophezeiung seiner 
dereinstigen Buddhaschaft zu teil wurde. Das geschah, 
als K&9yapabuddha das Rad drehte und die Lebens- 
dauer des Menschen auf 20000 Jahre festgesetzt war.**) 
So giebt es noch mehr Erzahlungen aus der alien 
Zeit. Mit den vier letzten Buddha’s und ihrer Fuss- 
spur sind wir schon bekannt geworden. An einer 
Stelle, wo drei Stupa’s sich erhoben. batten ihrer Zeit 
die drei letzten Buddha’s gesessen und sich ausgeruht. 
Nicht weit davon stand wiederum ein Stupa, an der 
Stelle, wo Maitreya die Weissagung zu teil wurde, 
dass er bestimmt ware, einstmals ein Buddha zu wer- 
den. Es ist, oberflachlich betrachtet, schwer zu er- 
klaren, wie Maitreya, der bis heute noch nicht auf 
die Erde gekomraen ist, eine solche Weissagung bei 
Benares erhalten haben kann. Und was wir weiter 
uber diese Prophezeiung lesen, macht die Sache noch 
unbegreiflicher. Es ward namlich erzahlt, dass der 
Buddha seiner Zeit auf dem Geierlei bei Rijagriha 
den Monchen mitteilte, dass dereinst, wenn die Men- 
schen ein Alter von 80000 Jahren erreichen wurden, 
Maitreya geboren werden wird mit einem Korpsr, ge- 
farbt wie reines Gold und sehr glanzend etc. Ferner 
sagt die Ueberlieferung, dass Maitreya, nachdem er 
diese Worte gehort, von seinem Sitze aufstand. Nun 
kann man fragen: „Wie ist es moglich, dass eine 


*) D. h. die Beschreibung des hoclisten Tageskreises 
am langsten Tage. 

**y Voy. des Pel. B. II p 358. 
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Prophezeiung auf dem Geierlei ausgesprochen und bei 
Benares erhalten wird? Und wie kann der Geierlei 
ein irdischer Ort sein, wenn sich Maitreya auf diesem 
Berge befindet?" (i88) Von alien Seiten stosst man bier 
also auf Schwierigkeiten.* **) ) An der Authenticitat der 
Prophezeiung ist nicbt zu zweifeln, denn beide chine- 
sische Reisenden haben die Stelle besucht und mit 
eigenen Augen gesehen, ebensogut wie Kapilavastu 
und die Fussstapfen des Gautama."''’^) Dicht bei ge- 
nanntem Orte war ein anderer, wo der Buddha dem 
Schlangenfiirsten Elipatra eine Prophezeiung erteilte. 
Es war derselbe Schlangenkonig, der mit noch zwei 
anderen Schlangen, Anavatapta und Muculinda, bei 
der Verteilung der Knochenreliquien des Herrn ein 
drotfa als Anted erhielt.***) 

Unter den merkwiirdigen Orten des Gazellenparkes 
verdient ferner eine, wenn auch kurze Erwahnung der 
Teich, in welchem der Tathlgata ehemals badete; 
ein anderer, in dem er sein Gewand wusch, ein dritter, 
in welchem er seinen Bettelnapf spiilte. 

Kapilavastu konnte mit Gayi an Reichtum von 
beruhmten Platzen, die grosstenteils durch Sthpa’s 
verewigt waren, wetteifern. Dort zeigte man selbst 
die Stelle, wo der Seher Asita das Horoskop des 


*) Im Lotus cap. I v. 94 hort Maitreya die Prophezeiung 
aus dem Munde Manju9ri’s. Doch p 186 heisst es, dass er 
dieselbe von Cakyamuni empfangen habe. Der Schauplatz 
der Handlung ist der Geierlei, welcher, wie aus dem Lotus 
von Anfang bis zu Ende hervorgeht, nicht der irdische ist. 

**) Tra-oels p 137: il^m. I p 356. 

Travels a. a. O. ; vgl. Alem. I p 348. Elapatra ist 
eine, auch im ilahabharata uud dem Harivarnca vorkommende, 
falsche Sanskritisirung von einem ilagadhi Elapata, zu 
Bharhut PI. XVI, Eriipata. Die wahre Form ist Airkvata. 
Die Platte stellt ihn auf den Knieen vor dem Bodhi- Throne 
dar. Fa Hian ^Trasels p 90) unterscheidet den K.dnig von 
Ramagr.ima einem Dorfe XB, — von dem Xagaj kritisch 
unrichtig. 
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jungen Prinzen berechnete.*) Nun konnte von Horo- 
skopie bei den Indern vor dem 2. Jahrhundert v. Chr. 
liberhaupt keine Rede sein, und ist diese Kunst erst 
in den ersten Jahrhunderten unserer Zeitrechnung ein- 
gefiihrt**); jedoch nichts verhindert die „Kritik‘', ihrer- 
seits anzunehmen, dass man Horoskopie mit einfachem 
Wahrsagen aus den Merkmalen des Korpers ver- 
wechselt babe. — Von Ku^inagara ist schon bei 
anderen Gelegenheiten das eine und andere mitgeteilt 
worden. 

Obgleich die vier genannten Orte die vornehmsten 
Wallfahrtsplatze waren, so konnten doch auch andere 
Gegenden und Stadte sich riihmen, den Meister kurzere 
Oder langere Zeit beherbergt zu haben, und nicht nur 
(189) in Madhyadepa, wo mit den Namen (^ra- 
vasti, Kaufimbi, Vaiv'&li etc. so viele Erinnerungen 
verbunden sind, sondern auch auf Ceilon und Nord- 
westindien. Auf der Insel, wo die altesten Ueber- 
lieferungen der Kirche am getreuesten bewahrt worden 
sind, ist noch ausser den zwei Fussstapfen eine sebr 
heilige Stelle vorhanden. Es ist die, wo der Tatha- 
gata einmal im Schatten eines Rdjayatana-Baumes***) 
einen Thron bestieg, um die N 5 ga’s oder Schlangen, 
die zu jener Zeit die einzigsten Bewohner der Insel 
waren, mit seinem Lichte zu bescheinen. Der Thron 
aus Lasur war ein Geschenk der N^a’s, wahrend 
der Baum von dem Gotte Gedeihen (Saroiddhi) dort- 
hin gebracht war. Als der Tathagata im Interesse 
der Schlangen seine zweite Predigtfahrt von dem 


*) Travels p 86. 

**) Nach den Untersuchungen des Uebersetzers fand die 
griechische Astrologie fiuhestens im dritten Jahrhunderte 
unserer Zeitrechnung in Indian Eingang. Vgl. Jacobi: De 
astrologiae Indicae ,,Hora*‘ appellatae originibus, Bonn 1872; 
Beitrage zur indischen Chronologic Z. D. M, G. XXX. 

***) Sonst Khirapala, singhalesisch'Kiripalu; Dipav. 2, 50; 
vgl. Mahavansa 7, 105, 
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Jetavana nach Ceilon unternahm, wurde er von ge- 
nanntem Gedeihen begleitet, welcher dem Herrn einen 
Rajayatana-Baum als Schirm fiber das Haupt hielt, 
wahrend beide 'durch die Luft nach dem Orte ihrer 
Bestimmung flogen. Derselbe Baum, welcher ehedem 
im Parke von Jetavana gestanden hatte, wurde spater 
mitsamt dem lasurnen Thron von Gautama der Ffir- 
sorge der Schlangen anvertraut, mit dem ausdrfick- 
lichen Geheisse, beide heilige Gegenstande zu verehren. 

In Nordwestindien bei Peshawer war ein Pipal, in 
dessen Schatten die vier vergangenen Tathagata’s 
einmal gesessen hatten und die folgenden 996 gleich- 
falls sitzen werden. Kein Wunder, dass dieser alte 
Baum beinahe too Fuss hoch war. Hiuen Thsang 
hat sowohl den Baum als die vier Standbilder der 
vergangenen Buddha’s selbst gesehen.*) In Magadha, 
dicht bei dem Felsspalte, in welchem der ganze Korper 
Kfi^yapa des Grossen ruhte, war eine Stelle, wo dieser 
Anhanger des Meisters sich die Hande wusch. Jedes 
Jahr kamen Wallfahrer aus verschiedenen Landern 
dorthin, um den Ka^yapa zu verehren, und zwar in 
der Abenddammerung, da unmittelbar nach Sonnen- 
untergang die Arhat’s erscheinen.** •**) ) 

Ein Baum von anerkannter Heiligkeit war der- 
jenige zu ^ aii;akha, welcher sich (190) aus einem 
Stucke von des Meisters Zahnreiniger entwickelt hatte. 
Wie oft er auch von Unglaubigen und Neidern ge- 
stutzt wurde, der Baum schoss stets wieder auf, grfinte 
und blfihte, ein lebendiges Zeugnis von der Kraft des 
Glaubens.*'’*) 

Baume, Throne, Orte, Fussstapfen werden nach 
der orthodoxen Ansicht zu den paribhoga~dhdtii s ge” 
rechnet, d. h. den heiligen Nutz- oder Gebrauchs- 
gegenstanden, und zwar nach der euhemeristischen 

*) p 83- 

Trar-h p 133. 

•**) T’avds p 72; T'ov. des Pll. £, II p 292. 
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Auffassung mit Recht. Sind es doch Dinge, deren 
sich der Buddha oder einer der Heiligen bedient hat. 
Wer in alien Caitya’s dieser Art nichts waiter erkennt, 
als natiirliche Gegenstande, welche einen geweihten 
Charakter haben, weil sie unwillkurlich hohere Vor- 
stellungen erwecken, als waren sie die Abbilder hbherer 
Ideen, wird sie eher nicht kiinstliche Mittel zur Er- 
innerung nennen. Beilaufig sei bemerkt , dass in 
„Nutz“ durchaus nicht der Begrifif „Nutz des Buddha“ 
enthalten ist, so dass der ganze Ausdruck vielleicht 
nichts weiter ist, als einer der vielen doppelsinnigen 
Wendungen der ,,geistlichen“ Sprache. 

Man konnte daruber streiten, in welche Klasse 
von Heiligtiimern das Rad des Gesetzes, welches der 
Buddha zuerst bei Benares in Bewegung setzte, zu 
zahlen ist. Jedenfalls miissen die Nachbildungen des- 
selben zu den Monumenten gerechnet werden. Eine 
Darstellung, so inateriell und symbolisch wie nur 
moglich, finden wir zu Bharhut mit der Beischrift: 
„Des Herrn Dharmarad". Das Rad befindet sich 
geschmiickt mit einer Bandrolle unter einem Sonnen- 
schirme in einem Tempel. Zu beiden Seiten steht 
eine mannliche Person mit auf der Brust gekreuzten 
Armen. Das Unterteil des Bildes zeigt einen Konig 
mit Gefolge in einem mit vier Pferden bespannten 
Wagen. Eine Beischrift belehrt uns, dass es Prase- 
najit, Konig von Ko^ala, ist. Auf einer anderen Platte 
ist das Rad oben auf einer hohen Saule angebracht, 
was sich auch sonst noch findet u. a. zu Sanchi und 
Gaya, und nach Fa Hian auch zu (,?ravasti.‘’ j 

Das Rad hat nichts an sich, was den Gedanken 
an den Vortrag (igi) einer Predigt oder das Abhaspein 
eines Textes erwecken konnte, doch merkt man, dass 
es etwas \ erehrenswurdiges ist. Dasjenige, was fiir 
den Glaubigen das Wichtigste ist, die erste Predigt bei 


*) 5 . of £h. T. XIII, XXXI, XXXIV; Travels p 75. 
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Benares ist nicht ausgedriickt, nicht einmal angedeutet, 
und muss also dabeigedacht werden. Nur dadurch, 
dass man das Rad mit der Legende in Verbindung 
bringt, bekommt man ein specifisch buddhistisches 
Rad des Gesetzes, wahrend das Zeitrad an sich selbst, 
auch ausserhalb des Kreises der Kirche, bekannt ge- 
nug ist. 

Die allegorischen Figuren, von denen die Bud- 
dhisten einen so verschwenderischen Gebrauch machen, 
unterscheiden sich ihrer Art und dem Gebrauche nach 
nicht von denjenigen, welche man bei anderen Indern, 
Hindu’s oder Jaina’s antrifft. Doch wie die (^ivaiten 
den Vorzug diesen, die Vishnuiten jenen, die Jaina’s 
vviederum anderen Figuren geben, die deshalb als 
Sectenabzeichen dienen, so stehen auch bei den (,?akya- 
Sohnen einige Symbole oder Sectenzeichen mehr in 
Gunst als andere. Der Ursprung all dieser Symbole 
liegt in der Nacht der verschwundenen Jahrhunderte, 
und es braucht uns deshalb nicht Wunder zu nehmen, 
dass die eigentliche Bedeutung verschiedener darunter 
nicht nur fur uns verborgen ist, sondern auch fiir 
diejenigen, die sich derselben bedienten, nicht immer 
deutlich war. Selbst die Form einer und derselben 
Figur bietet so viele Varietaten, dass man haufig im 
Zweifel steht, welcher Typus als der ursprungliche 
betrachtet rverden* muss , und diese Abvveichungen 
zeigen sich nicht nur bei der Vergleichung der Sym- 
bolformen der Inder im allgemeinen, um von anderen 
\ olkern des Altertums zu schweigen, sondern auch 
auf den buddhistischen Monumenten selbst. Um unsere 
Grenze nicht zu iiberschreiten , werden wir uns auf 
die llitteilung der vornehmsten Figuren und die Ver- 
gleichung derselben, soweit es hier schicklich scheint, mit 
den bei nicht buddhistischen Indern gebrauchlichen 
be=chranken.’^,> 


*) Ausluhrlicher ist Jieser Gegeastand behandelt worden 
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Eine der gewohnlichsten indischen symbolischen 
Figuren ist das Kreuz Svastika, d. h. Heilzeichen. 
Schon zu Aipoka’s Zeit waren wenigstens vier Varie- 
taten desselben in Gebrauch, von denen zwei auf der 
Inschrift von Jaugada ^192) vorkommen, eins sich in 
Barabar zeigt und das vierte mit Sicherheit aus dem 
dritten abgeleitet warden kann.*) Das Svastika unter- 
scheidet sich von einem einfachen, gleicharmigen, auf- 
rechten Kreuze dadurch; dass das Ende eines jeden 
Armes einen Strich hat. Deuten wir die Enden ein- 
mal mit N, O, S, W an, — ohne daniit behaupten 
zu wollen, dass das Kreuz urspriinglich auf die vier 
Himmelsgegenden hinweist — dann sind die Striche 
bald von links nach rechts, bald umgekehrt gerichtet, 
je nachdem das Kreuz im Anfange, also links von 
einem Texte oder einer Schriftzeile steht, oder am 
Ende davon.**) Eine Varietat dieser Form ist die- 
jenige, bei der die geraden Linien in gebogene liber- 
gehen, so dass das Svastika am Anfange zwei sich 
rechtwinklig schneidenden S gleicht, und am Ende 
dieselbe Figur ist, nur symmetrisch umgekehrt.***) 

Das alteste uns bekannte Vorbild des Svastika auf 
einem nichtbuddhistischen Denkmale findet sich zu 
Khandhagiri, und zwar in der erstbeschriebenen Form. 

von Sykes, Journ. Roy. As. Soc. VI p 454; Burnouf, Lotus 
P 625; Sen.vrt Essai p 345. 

*) Cunningham, Corp. Inscr. T. XIII, XVI. 

**) Die erste Form 1st bei Burnouf a. a. O. No. i, die 
rweite No. 4 

***) Also 93 und cgj Biegt man die Enden waiter um, 
so bekommt man §§, welches sich nicht selten am Ende 
von Handschriften aus spiiterer Zeit findet. (Zusatz des 
Uebeisetzers. Darauf scheint ebenfalls das Zeiclien des cha, 
welches sich am Ende moderner Handschriften findet, zuruck- 
zufiihren zu sein.) Es heisst (Jrlvatsa und ist das Kenn- 
^^‘‘-hen des (Jiitala, des zehnten Arhat der laufenden Ava- 
sarpini-Periode; siehe die Figur bei Colebrooke, On the sect 
of 'yai?ts'^ das erste Svastika kennzeichnet Sup^r^va, den 
siebenten Arhat. Vgl. Hemacandra Abhidanacintamani 47. 
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Die Inschrift daselbst meldet die Thaten des Konigs 
Maha-JIeghavahana von Kalinga, der, wie aus dem 
Anfange des Stiickes hervorgeht , ein Arhata Oder 
Jaina*) war. 

Der Vajra, der sogenannte Donnerkeil, die Waffe 
des Indra, Thor und Jupiter, scheint nur bei den 
Nordlichen vorzukommen, bei uelchen es vor allem 
als Zauberscepter gebraucht wird. Vielleicht ist eine 
hinter dem Svastika in der ebengenannten Inschrift 
von Barabar vorkommende Figur eine Varietat dieses 
Zeichens. Bei den (193) Hindu's wird der Vajra ge- 
wohnlich wie ein burgundische.s Kreuz abgebildet. Ob 
ein gewohnliches aufrechtes Kreuz, wie es auf einigen 
alten buddhistischen Munzen sich zeigt, einen Vajra 
vorstellen soil, ist ungewiss. ' ’‘j 

Eine dr.tte, sehr complicirte Figur ist der Nandyi- 
varta.’’**') Da der Begriff von Drehung in 4 varta 
ausgedriickt ist und der Kame auch von gewissen 
grossen Muscheln bei der Weihe eines Konigs ge- 
braucht wirdy), so wird diese Figur wohl in Verbin- 
dung mit dem himtnlischen Muschelhorne Pahcajanya, 
der donnernden Posaune der Luft und der damit ver- 
bundenen Windungen des Blitzstrahles stehen. In der 


') Cunningliani, Civ/us //ovi, XVII. Die An^icht Prin- 
^ep’s, lU-ij.. iIahi-JIegh,\vih,uia ein Buddhist war, ist sehr 
ei Id.irlicii liir die Zcit, in der die Inschrift zuerst heraus- 
gegeben wiudc, jedoch irrig. Zu Khandagiri steht jetzt noch 
ein Jaina-Heiligtum, welches im vongen Jahrhunderte von 
Mahrattischen Jaina’s errichtet wurde. Sie miissen wohl 
gewus^t haben , dass es ein von alters her fur ihre Secte 
heiliger Ort war. Dass sie wohl unterrichtet waren, dafhr 
liefert Cunningham’s Archaiolog. Survey XIII p 8+ hin- 
i-ingliche Beweise. 

-') Cunningham, .zjrc/iaci'/. Si/rivv XIV; Prinsep-Thomas 
Induiu-Antiq. II, PI. XIX. 

Fur eine Atbildung derselben verweisen wir auf 
Burnoul und Colebroohe a. a. O. 

V' P‘i ‘V. r r, I. ^laMivansa 76. Buddhaghosha im Sutta- 
viblmnga I p 32;. 
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Mitte der Figur lasst sich das Svastika erkennen, so 
dass sie vielleicht nichts anders ist, als das letztere 
Zeichen in Bewegun" gedacht, und z\^ar specieller 
das tich nach recbts drehende Kreuz. 

Das Vardhamana, 'vvie es auf einigeii alien Munzen 
von Krtdphises abgebildet ist, hat einige Aelinlichkeit 
mit einern auf einem Kreise ruhenden Dreizack. Auf 
den alteren Basreliefs ist der mittelste der drei Zacken 
so viel kleiner als die zwei gekrummten Horner, dass 
das Ding kaum noch ein Dreizack heissen kann. Und 
auf einer Abbildung ist die Figiir iimgekeiirt. In 
dieser Form komnit sie haufig aF Ohrsclimuck vor.*) 
Auf nocb alteren IMonumenten, nanientlicli deii In- 
schriften des A(;oka zu Jatigada und denen des Arhat- 
Verehrers IMaha-Megharahana ist gar kein Punkt 
zwischen den zwei umgebogenen Hornern zu sehen. 
Man kann daher die \'crinutung wagen. dass die 
Figur der gehornte Mond ist, wozu der Name Var- 
dhamfina. d. h. der Wuclisende, gut stimuit. Der 
Punkt Oder die kleine Erhohung in der Mitte liisst 
sich ebeii'ogut erklaren. «;e auf unseren Abbiidungen 
des (1941 zuiiehmenden Mondes die Gestalt einer Kase 
Oder eiiifs Stiickcs eines Profiles. Eine andere Form 
des \'arcih.iniana besteht aus einer Sichel mit der 
liohlen Seite nach oben und einer Figur in der Kriim- 
mung, die sich am ersten nocli mit einer seitwarts 
gebogeneii Flamme vercleichen lasst. Es ware nicht 
unmoglich, dass man den Vardliamana mit dem Drei- 

’') iituja of llharlmf T. XXX und XLIII. Gen. Cun- 
nin.,]].Tn3 nennt die^e Ai'cm' Triiatna, die drei KleinodeiX 
'if A/,, nil, und Rev Beal: iM.ni, EdeKtein, Ha]'.iniulet 
t Catena p r 4 <)l; auf welche Autoritat Iiin. i.-t uns unbekannt. 
Dastelbe AVort wie miiin' ist das altnordische mon in £ri- 
sin£-a men^ der Halsscbmuck der Frera; nalie venvandt ist 
das lateinische monUe^ im Heliand Jials-moni. Die umge- 
kebrte Figur rvird der Avatan^a sein, der ebensowohl wi^ 
der Xandyavarta bei der Konigsweihe zur Anwendung 
knmn,t; Buddhaghosba a. a O. 

Kc rn , Buddl-.u.miis 11 16 
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zack verwechselt oder identificirt hat, da sowohl die 
Alondsichel als der Dreizack S^-mbole des (,iiiva sind. 
Was den Namen Mani betrifft, so sind verschiedene 
Erklarungen moglich, doch keine einzige von euhe- 
meristisch-buddhistischem Standpunkte aus. 

Der heilige Baum, eins der am meisten verehrten 
Symbole der Kirche, wird in verschiedener Weise dar- 
gestellt. Zuweilen sind die Blatter deutlicli erkennbar, 
zuweilen schwach oder gar uicht angedeutet. Das 
Charakteristiiche ist ein ytamm mit oder ohne Zweige 
oder Blatter, der uber einer meistens viereckigen 
Basis oder einer Terrasse hervorragt.'*) Die sleifsten 
Darstellungen bieten die Jaina-lnschriften von Klianda- 
giri.**) Emmal besteht darauf die Figur von unten 
anfangend aus einem Vierecke, welches durch zwei 
Querbalkcn m vierFacher eingeteilt ist. Der mittelste 
Balken ragt oben hervor; auf diesem verlangerten 
Stucke steht eine umgekehrte Pyramide. Etn ander- 
mal ist die Basis ein Viereck. doppelt so breit als 
lang und in acht Facher eingeteilt; der obere Tell 
stimmt mit der eben beschriebenen Figur uberein, 
ausscr der Richtung von ein paar zugefugten Stricken 
und der Zuiiigung einer Linie m der umgekehrten Pyra- 
mide. Wenn man diese Figuren mit Jen tibetani- 
schen Abbildungen des Weltsystems vergleiclit***), 
dann wird man von der Uebereinstimmung uberrascht. 
Ueber einem Vierecke erhebt sich ein Verlangerungs- 
stuck des Meru, das Mir den Hals nennen wollen. 
Auf dem Halse , dessen obere Flache als Indra’s 
Paradies bezeichnet ist, ruht eine abgestnmpfte Pyra- 
mide, die Himmel vorslellend. Denkt man sich von 

“I Verichiedene, von einander bedeutend abweichende 
Ilaumliyuren sieht man u. a. auf Miinzen abgebildet bei 
^nn^el' Tkomab //!J. Anl. I, Tafel XIX. 

■ i-auiiingham Cfrpvi Inscr. a. a. O, 

i ''ll lie die Tafel in j.i-.irn. Rov. As. Sin:. IV p 4>5 

iXeiv .-eiie^i. 
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den kuppelforinigen Stupa’s das runde Gewolbe weg, 
dann entspricht der obere Teil, Hals, umgekehrte 
Pyramide und Sonnenschirm (195) oder Himmel der 
tibetanischen Darstellung, abgesehen von der sehr 
wechselnden Zahl von Himmeln, oder Sonnenschirmen.’') 
Auf diese Weise wurden der Baum und der Stupa wenn 
nicht denselben Ursprung haben, dann dock aus gleichen 
Vorstellungen entstanden sein. Der Pipal ist in dem 
Katha-Upanishad — wir haben bereits friiher Gelegen- 
heit gehabt, darauf aufmerksam zu machen — der ewige 
Weltbaum ; derselben Quelle entnehmen \vir die Kenntnis 
einer mystischen Eigenschaft des Pipal, namlich der, 
dass seine W'urzel nach oben, seine Zweige nach unten 
gerichtet sind.’*' ' P’asst man diesen Pipal als einen 
wirklichen Baum auf, dann enthalt das Gesagte eine 
Unrichtigkeit; denkt man aber an den ausgebreiteten 
Wolkenhimmel, welchen der Baum vorstellt, dann 
wird die Bedeutung klar: Die Pyramide steht umge- 
kehrt mit der Basis nach oben und der Spitze nach 
unten.** “'1 Der heilige Pipal heisst in der biiddhisti- 


■*J Da? indische Wort fur Sonnenschirm, chuttra, be- 
deutet eigentlich ,,Dach, Bedeckung"*; und zweifelsohne ist 
die Vorstellung von Himmeln oder bJiumt'',, d. h. sowohl 
Stockweiken, Lagen. aU auch im singular ,,der Boden, die 
Erde“, junger, 

**) Vgl. oben p 224. In Chandogyr. Up. 8, 5, 3 wird 
gesagt, d.ass der Pipal Soma (d. h. belruchtendes Himmels 
nass, Regenl erzeugt; er ist also die AVolkendecke oder der 
sich liber der Erde ausbreitende Himmel; Sanskrit /luVruj, 
Slavisch mho und Hriecliisch ,’iifOQ machen die Veiwandt- 
schaft der BegnlVe anschaulich. 

Im Vorbeigehen sei gesagt, dass schon m vedischen 
Schriften der Pipal rait dem Lingani, die Cami mit der 
loni verglichen wird. Letztere wird wohl mit der Erde 
zu vergleichen sein; das Lingam mit dem befruchtenden 
Strahl, sowohl Sonnen- als Wasserstrahl , der in das Erd- 
reich eindringt. Daher die E’ebereinstimmung zwischen 
Lingam und Dagob, wie sich dieselbe in dem Felsentcmpel 
Von Karli zeigt. 

16* 
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schen Inschrift des Sonnentempels zu Gaya Kalpa- 
vriksha"^), der Baum, der alle Wiinsche erfullt. Nun 
ist der Kalpavriksha, augenscheinlich der Baum des 
Zeitraumes, bei den Hindu’s wohibekannt und sehr 
popular. Sie kennen auch eine Figur (,lri\nkslia, 
d. h. GMcksbaum oder Glanzbaum, was einige mit 
Bilva, dem Aegle marmelos, andere mit dem Pipal 
also dem Bodhi identificiren.' Die Begrift'e „Welt 
und Leben, Lebensdauer und Lebensgliick, Leben und 
Lebensende“ verbinden sich (igb) so mn\illkurlich, 
dass man unmerklich die Symbole, welche zu gleicher 
Zeit an Leben und Tod mahnen, was auch immer 
ihr Ursprung gewesen sein moge. identificiren kann.* * ***) 
Sind umgekehrt der Baum und der Stiipa. und fiigen 
wir hinzu das Lingam, eigentlicli eins, dann lasst sich 
eine Spaltung des ungleichartig scheinenden cbensogut 
erklaren.f) 

Man kann nicht behaupten, dass die Buddhisten 
selbst die Identitat Oder \'erwandtschaft des Baumes 
mit dem StClpa erkannt haben; es lasst sich \\enigstens 
kein Beweis dafur geben. Man wiirde selbst ge- 
neigt sein, als Beweis fur das Gegenteil anzufuhren, 

*i Cunningh.xm Archtu-ol. Surxey III T. XXX\', 

' Ob /ttiscben diC'Ci Erklarung von rrivriksha als 
Bih.r und dem Um^t.-inde, das^ der Bodhi in ’der Nahe von 
L'liuilva, d h. UrubiKa steht, ein Zusammenhang besteht, 
ist unbekannt. bicker ist, dass Bil\a als eine Art Kalpa- 
vriksha vorkommt, denn „er giebt alles, was man wiinscht, 
und vertreibt die Armut; Wilson Works (ed. Rost) II p 217. 

**'■) Folgende Gleichungen werden nicht gesucht oder 
kiinstlich erscheinen; Pipal = Crivriksha ^Baum des Gliickes) 
= Kalpavriksha (Baum des Zeitalters) = Bodhidruma (Baum 
der Erkenntnis , des Bewusstseins) = Leben = weltliches 
Dasein = Welt = Dhatugarbha = Stupa = Caitya. 

t) Wir unsrerseits halten letzteres fur wahrscheinlicher 
als ersteres; hinsichtlich des Lingam ist hier durchaus nicht 
aus dtni Auge zu lassen, dass er als Denkmal fur die Toten 
gilt. D.i- Wort bedeutvt denn auch eigentlicli nichts ar.dcres 
als Kennziiilien. 
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ddss eine besondere Figur des Stupa, aus drei Halb- 
kreisen bestehend*], neben dem Bodhi vorzukommen 
pflegt. Leider beweist dieser Umstand durchaus nichts 
bei der buddhistischen Neigung, dieselbe Sache zwei- 
mal zu sagen und scheinbar in zwei zu spalten, da- 
durch, dass sie zwei Worte an Stelle eines einzigen 
gebrauchen. Sie unterscheiden zwischen Maya und 
Maha-]\Ia,ya, Meru und Sumeru, Tishya und Pushya, 
I^vara und Mahe<;vara etc. etc. und konnten also 
diese unschuldige Vorliebe fiir Weitlaufigkeit ebenso 
gut auf Figuren als auf Namen anwenden. 

Ein Symbol, das zu verschiedenen Malen auf alien 
buddhistischen Munzen vorkommt, ohne dass wir aus 
buddhistischen Schriften eine geniigende Erklarung 
dafiir finden konnten, ist der Stier. Um so mehr 
tritt derselbe bei alien Arten yivaiten in den Vorder- 
grund, und auch bei den Jaina’s ist die Verehrung 
des Stieres gerechtfertigt, weil der erste Arhat des 
laufenden Zeitalters Stier {J}ishabha) hiess und einen 
Stier als Kennzeichen hat. Bei den Hindu’s ist der 
Stier zugleich das Sinnbild des Gesetzes, und vielleicht 
haben auch einige Abteilungen der Kirche ihn als 
solchen betrachtet. Abbildungen von Stieren in Tempeln 
sind nicht selten. 


(197) 6) Reliquien von gebrauchten Gegen- 

standen, Schattenreliquien.natiirliche und kiinst- 
liche Entwicklung der Reliquienverehrung. 

-Allerlei Ueberreste von den Kleidern und Geraten 
der Heiligen sind kostbare Reliquien, welche in beiden 
Abteilungen der Kirche gleich sehr verehrt wurden. 
Und diese Verehrung datirt aus alter Zeit. Dafiir 

Zuweilen btehen iiber diesen drei AVelten die Zeiclien 
von vSonne und Mond. 
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liefern die Reiseberichte der chinesischen Wallfahrer 
und der ceilonesischen Chroniken unwidersprechliche 
Beweise. 

Fa Hian fand nicht weit von Nagara den Stab 
des Tathigata. Diese aus gelbem Sandelholz ge- 
machte Reliquie mit eineni Beschlage von Eisen mass 
gut 19 Fuss.'^i Dies kann uns einigerniassen eine 
Idee von der Kdrpergrosse Gautama’s geben. Wir 
sagen: einigermassen, nicht: mit vollkommener Ge- 
nauigkeit, weil es nicht sicher ist, wie hoch der Stock 
reichte. Bei den Arya's gilt die Vorschrift, dass der 
Stock eines Brahmanen bis an den Scheitel reicht, 
der eines Kshattriya bis an die Stirne, der eines Vaifya 
bis an die Nase. Da der Buddha nach seiner eigenen 
Erkliirung zugleich Brahmane und Kshattriya war, so 
bleibt man in Ungewissheit, welche Regel man hier 
anwenden muss. Die Ungewissheit wird noch durch 
eine chinesische Angabe*''’) erhoht, dass der Stock 
nicht hoher als die Brust reichte. Wie man es auch 
immer nehmen mag, die Korperlange des Gautama 
war mehr als riesig; vermutlich stellte der Stab seine 
ganze Manneshohe dar, die, wie man weiss, 18 Fuss 
Oder Spannen betrug. Wenige Punkte stehen so fest 
als diese Korpergrosse , wenn man ein Kornchen 
historischen Wertes der gemeinschaftlichen Ueber- 
lieferung beider Abteilungen der Kirche beilegt. 

In einiger Entfernung von der Stelle, wo man den 
Reisenden den Stock des Buddha zeigte. war ein 
Tempel, in dem der Mantel und das Ordenskleid des- 
selben bewahrt warden.**^) Beide Gegenstande waren 
von feiner Baumwolle und (ig8) gelblichrot von Farbe. 
Wenn in dem Lande langdauernde Durre herrschte, 


“I Travels p 44; vg], Hiuen Th^ang Mini. I p 103. 
Siehe Xote in Travels p 44. 

***) .So nach Hiuen Thtang Mim. I p I03’. Fa Hian 
spricht nur von dem Mantel. Welcher Unterschied zwi- 
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kamen die vornehmen Einwohner zusammen, um das 
Gewand des Tathagata hervorzuholen und es zu ver- 
ehren, und dann fiel sicher ein reichliclier Regen er- 
quickend auf das Erdreich nieder. Dies war nicht 
der einzigste Vorteil, den man aus diesen Reliquien 
zog. In mehr als einer Hinsicht war die Sorge da- 
fiir ein gewinnbringendes Amt. Der Konig von Ka- 
piqa , der im siebenten Jahrhundert iiber Nagara 
herrschte, hatte fiinf Geistliche'^) angestellt, um fiir 
die Reliquien Sorge zu tragen. Diese Leute, welche 
den fortwahrenden Zudrang von Anbetorn lastig fan- 
den, erdachten folgendes Mittei, um Ze:t und Geld 
zu gewinnen. Sie stellten emeu volKtandigen Tarif 
je nach dem Nutzen oder der Jlefriedigung auf. welche 
die Glaubigen von einer Reliquie gehabt batten, so 
dass 2. B. jemand, dem es nur darum zu thun war, 
den hervorstehenden Schadelknochen zu sehen, ein 
Goldstiick zu bezahlen hatte; wer dagegen. um den 
Grad seiner sittlichen Verdienste zu bestimmen, einen 
Abdruck von dieser Reliquie zu nehmen wimschte, 
hatte fiinf Goldstucke zu entrichten. 

Der Bettelnapf des Tatiulgata war noch im funften 
Jahrhundert zu Peshawer vorhanden. Fa Hian be- 
schreibt diesen merkwurdigen Gegenstand folgender- 
massen. Der Napf kann imgefahr zwei Tau {20 Pfund) 


schen dem Jtantel und der Kutle [kashaya) zu maclien lit, 
ist schwer zu sagen. Vielleiclit hat der eine Reiicnde 
doppelt geschen, oder hat man nach bucldhistischer Gewohn- 
heit denselben Gegenstand in zwei gespalten, weil er zwei 
Namen hatte, 

") Stan. Julien Joy. des Pel. B. II p 103 nennt sie 
Brahmanen; es ist einigermassen zweifclhaft. ob das richtig 
ist, obschon es durchaus nicht unmdglich ist. Die in den 
Tempeln angestellten Brahmanen werden von den iibrigen 
als die Hefe ihrer Kaste betrachtet, und es ist sehr wohl 
denkbar, dass sich unter denselben einige finden Hessen, 
die bei buddhistischen Heiligtiimern ein eintriigliches Amt 
annehmen wollten. 
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fassen."') Er ist von gemischter Farbe, in tier Schwarz 
vorwiegt, ungefahr zwei Zoll dick, glatt und leuchtend. 
Arme Leute sind imstande, mit den wenigen Blumen, 
die sie darbringen, den Topf ganz zu fullen, wahrend 
mancher Reiche nicht mit too, looo, ja loooo Scheffeln 
dasselbe thun kann. Zwei Jahrhunderte spater, als 
Hiuen Thsang Peshawer besuchte, war der Topf dort 
nicht mehr vorhanden. Er wurde zu der Zeit am 
Hofe des (199) Konigs von Persien bewahrt, wo er nach 
vielen Schicksalen gelandet war.*'*) Wenn man will, 
war derselbe Topf urspriinglich in Vai(,ali bewahrt 
worden, bevor er nach Peshawer in Gdndhara kam, 
und Fa Hian hatte auf Ceilon einen Geistlicheii aus 
Indien gehort''*'^), der, auf einem hohen Throne 
^itzend, ein heiliges Buch oder vielmehr, wie aus dem 
\ erfolg hervorgeht, ein sibyllinisches Orakel vorlas. 
Das Orakel besagte, dass die friiher in Vai^^li be- 
wahrte Schussel sich augenblicklich (im fiinften Jahr- 
hundert) an der Grenze von G^ndhara befande. Ueber 
hundert Jahre wiirde sie nach dem Lande der west- 
lichen "V u-chi gebracht werden, ein Jahrhundert spater 
nach Khotan, noch ein Jahrhundert spater nach Kha- 
rachar, und so wiirde sie hintereinander nach je 
too Jahren China, Ceilon, Indien erreichen und schliess- 
hch in das Paradies kommen. Die Prophezeiung istj 
"enn man die mangelhafte geographische Kenntnis 
des Propheten aus Indien berucksichtigt, unzweifelhaft 
richtig. Erst muss der grosse Pot des goldfarbigen 
Monches im Osten zu \ ai(,'ali gewesen sein, bevor er 
im \\esten in Gandhdra dem \'olke sichtbar werden 


i P 38- Eer gelehrte Uebersetzer bemerkt, 

dasS der Xnhalt entweder iibertriebeii Oder die Reliquie un- 
eoht nt; rvir glauben im Gegenteil, dass das Mass viel z“ 
klem ist, und zweifeln nidu mehr an der Echtheit dieser 
Kc-]ii|uie als an der allcr iiLri'^en. 

■ , J/f >}!. I ]) 106. 

Tru-.cl^ I- lOr 
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konnte. Von Westen g-eht der Pot weiter nach Nord- 
weslen, darauf nach Nor den. Nordosten, Osten, wo 
China liegt, dann nach Suden, nach Ceilon und so 
weiter, bis er im Paradiese verschwindet. Wie lange 
der Napf, den der Tathagata kurz vor seinem Nir- 
vana bei seinem Abschiede von den Licha\ i s zu 
Vaii;ali zur Erinnerung zuriickgelassen hatte, an diesem 
Orte geblieben ist, wird nioht gesagt.* **) ) Nach der 
mitgeteilten Prophezeiung kann man die Dauer auf 
hundert Jahre ansetzen. Ausdriicklich wird erklart, 
dass derselbe Napf dereinst von Maitreya gebraucht 
werden wird und dann von alien den looo Buddha's ■'■*); 
eine Versicherung, die zieinlich liberflussig var und 
nur insofern von Interesse ist, als sie den historischen 
Charakter des Bettelnapfes in das hellste Licht stelit. 

Wenn man von glaubwurdigen Benchten spricht, 
denkt man unwillkurlich an Ceilon, dessen Chronisten 
sich so sehr durch (200) historischen Sinn auszeichnen, 
wie viele nicht miide werden, zu versichern. Diese 
an allerlei Reliquien so reiche Insel konnte sich auch 
des Besitzes einiger Gegenstande ruhnien. die von den 
vergangenen Buddha’s herstammten. Von dem Buddha 
Kayyapa hatte man dort einen Regenmantel, von 
Konagamana den Gurtel , von Kakusandha einen 
Wasserkrug.*” '■ ) Ob der Gurtel der Giirtelkapelle 
(Ivayabandhanacetiya) der des Konagamana war oder 
der des Gautama , konnen wir nicht entscheiden.’,') 
Das Badehemd des letzteren hatte er selbst 'Dei Ge- 
legenheit eines seiner Besuche auf der Insel zuruck- 
gelassen.-;-;-; 

Eine wunderbare Reliquie war die Mutze des 
Siddhartha, aus der Zeil. als er noch cin juiiger Prinz 

*) Joy. Jes PH. P. II p 300. 

**) 7>air/r p 163. 

***} Dipavanba 17, 9. 

V) Dipavansa 15, 51. 
y-; ) Mahavansa 105. 
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war. Sie wird in einem Vihara zu Konkanapura in 
einer sehr prachtigen Biichse bewahrt; an den Sab- 
bathen wurde der heilige Gegenstand auf einem hohen 
Piedestal zur Schau gestellt. Dieser Miitze, die un- 
gefahr zwei Fuss hoch war, pflegte man Blumen zu 
opfern.*) Nicht minder merkwiirdige Reliquien, nament- 
lich wegen der Geschichte. die sich an sie kniipft, 
waren der eiserne Topf und der Mantel des heiligen 
(,,'ana\ asa ' '), welcher im Kloster zu Bamian bewahrt 
wurde. Der Mantel war aus (ana (Hanf)'^'^’^) ver- 
fertigt und hatte eine hellrote Farbe. Der heilige 
(,ianavisa, ein Schuler des Ananda, hatte dieses Klei- 
dungsstuck wahrend 1500 E.xistenzen immer getragen; 
es wurde stets mit ihm geboren und nahm von selbst 
an Grosse zu tnit dem Wachsen des Korpers des 
(,.'^navdsa. Und als derselbe, von Ananda bekehrt, 
Geistlicher geworden war, verwandelte sich das ihm 
angeborene Kleid von selbst in eine Monchskutte. Als 
der Heilige im Begriffe stand, in das Nirvdna ein- 
zugehen , ausserte er den innigen Wunsch , dass 
die Kutte so lange erhalten bleiben mochte, bis das 
Gesetz des (201) <^ikya erloschen sein wiirde. Und 
als einen Beweis fiir die Glaubwiirdigkeit dieser Ueber- 
lieferung beruft sich Hiuen Thsang auf den Umstand, 
dass die Kutte, als er sie sah, schon etwas verschlissen 
war.-;-) 

Bei der Aufziihlung der verschiedenen verehrten 
Gegenstande durfen wir nicht unterlassen, den Schatten 
zu erwiihnen, welchen Gautama als Buddha oder 


*1 VoY. des Pel. B. Ill p 147. 

Auch q'anavasika, und im Pali Sanavasi genannt. 

**^] C.tnavasa kann bedeuten ,,ein Hanfkleid tragend‘h 
vgl, Schiefner Lcbeush. p 308, ^vo ausdnicklich versichert 
wird. dass der zukiinftige Heilige von seinem Vater so ge- 
nannr wuide, weil er bei seiner Geburt ein Hanfkleid an- 
hatte. 

7) Vie dc ILiien Thsaner p 40. 
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Bodhisattva hinterliess u. a. zu Kauvambi, Gaya, Na- 
gara. Zu Kaugambi zeigte man dem chinesischen Pil- 
grinime eine Grotte, in der ehemals ein giftiger Naga 
hauste. Seiner Zeit hatte der Tathagata dies Un- 
geheuer gezahmt und seinen Schatten hinterlassen. 
Die Grotte war noch im 7. Jahrhundert vorhanden, 
aber von dem Schatten war durchaus nichts mehr zu 
sehen.* Zu Gaya dagegen war der Schatten, welchen 
der Bodhisattva in einer Felszelle hinterlassen hatte, 
noch deutlich sichtbar, wie man sich erinnern wird.'*’’) 
Nach einer etwas anderen Fassung der Legende wiirde 
der Bodhisattva seinen Schatten oder Schein aus i\Iit- 
leid mit dem Naga, der die Zelle bewohnte, in der 
Grotte hinterlassen haben. Da er nicht der Bitte des 
Naga geniigen konnte, an jener Stelle die Arhatschaft 
zu erreichen, wollte er dem Bittenden zum wenigsten 
als Trost den Schatten hinterlassen.* Eine ahn- 
liche Hohle war bei Nagara. Der Naga-Fiirst Gopala, 
der seiner Zeit diese dunkle Grotte bewohnte, hatte 
von dem Tathagata die Versicherung bekommen, seinen 
Schatten zu erhalten, wenn der Augenblick des Nirvana’s 
gekommen sein werde. In den letzten Jahrhunderten 
war diese Reliquie undeutlicher geworden; man sah 
wohl etwas, aber die Aehniichkeit war viel zu schwach 
und zweifelhaft. Aber wenn man einen aufrichtigen 
Glauben besass, bekam man den Schatten oder Schein 
deutlich zu sehen. Hiuen Thsang erfuhr das selbst, als 
er nach Ueberstehung von allerlei Gefahren die Hiihle 
besuchte. Da hatte er die Genugthuung, einen ausserst 
herrlichen Schein des Buddha (202) erblicken zu khnnen.f) 


*) Mem. I p 286. Dev ReUende hat siclier zu einer un- 
richtigen Tagessstunde die Grotte besucht, oder man hat ihm 
vielleicht erzahlt, dass die Chaya d. h. der Schein des 
Buddha niemals in der Hohle zu sehen war. 

Travels p 122. 

♦**) Voy. des Pel. B. II p 458. 

t) Voy. des Pel. B. I p 81; II p 99. 
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Den NIga, der nach der Sage immer noch in der 
Hohle herrschte, hat er nicht getroffen, zum wenigsten 
sdgt er es nicht ausdrucklich. Doch kann man aus 
dem Stillschw eigen nicht schliessen, dass der ehren- 
werte Pilgrim die Identitat des N^a und des Schatten 
begriffen hat. Genannte Sage ist ein Tvpus ihrer Art 
und weist so viele Uebereiiistimmungspunkte mit alt- 
germanischen Mvthen von hohlenbewachenden Drachen 
auf, dass sie wohl verdient, mitgeteilt zu werden. Sie 
lautet ungefaar folgendermassen. 

Zu der Zeit, als der Tathagata in dieser Welt lebte, 
gab es einen Kuhhirten (gopti/a), der jeden Tag den 
Konig mit Milch und Rahm versorgte. Einstmals 
ereignete es sich, dass er diese Pflicht versaumte und 
sich infolge dessen einen ernsten Tadel von Seiten 
des Kdnigs zuzog. Voll Hass und Ingrimm kaufte 
er fur seine Goldstiicke Blumen und opferte dieselben 
dem Stiipa der Weissagung.'^) Er legte das Gelubde 
ab, dass er eine bose Schlange oder Drache werden 
wollte, um das Reich zu Grunde zu richten und den 
Konig zu loten. Gleich darauf bestieg er eine Fels- 
wand, warf sich in den Abgrund und starb. Kurz 
darauf bezog er die Hohle und wurde ein Furst der 
Nagd s. Als er die Hohle verlassen wollte, um sein 
boses Gelubde auszuluhren, merkte der Buddha, wel- 
ches Vorhaben den Kuga bewegte, und aus Mitleid 
sowohl fiir die Sc.dange selbst, als auch fur die Be- 
wohner des Landes, verliess er eiligst Hindostan und 
suchte den Naga in seiner Hohle auf, nicht um als 
ein zweiter Siegfried oder heil. Georg den Drachen zu 
toten, sondern um ihm mildere Gesinnung beizubringen. 
Kauin sah das Ungeheuer die Erscheinung des Tatha- 


*) Dieses .Stupa war an der Stelle einchtet, wo der 
i-Sodhis.ittva, der deteinst Takya Buddha werden sollte, die 
Propht/ciunc hicruhcr aus dent Munde des Dipankara Bud- 
dha vernoiiiiii ra liatte. 
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g?.ta, so verschwanden seine schwarzen Plane wie Nebel 
vor der Sonne. Es nahm das Gebot, welches Word 
verbietet, an und beschloss, sich an die eingefiihrte 
Satzung zu halten und sprach dann (203) zu dem Puddha: 
„Stehe mir bei, damit ich stets diese Plohle bewohne, 
und den Heiligen, deinen Jungern, meine Ehrfurcht 
erweise"!*) 

Der Herr antwortete: „Wenn ich erloschen werde, 
werde ich dir zu Liebe meinen Schatten hinterlassen, 
ich werde fiinf Arhat’s*^*) aussenden, die stets deine 
Huldigung empfangen werden. Wenn der rechte Weg 
verschwunden ist, darf diese Iromme Pflicht nicht unter- 
bleiben. Wenn dein schwarzgalliger Geist dich plotz- 
lich zum Zorne verl'iihrt, dann besiehe meinen Schatten; 
durch die Kraft des Wohlwollens und der Tugend (die 
von mir ausgeht), werden deine bosen Plane sich 
alsdann in Nebel auflosen. Alle Buddha’s, die in die- 
ser Schopfung noch erscheinen werden, werden eben- 
falls Mitleid mit dir haben und dir ihren Schatten 
hinterlassen“. 

Hier endigt die Sage: doch zu ihrem richtigen \'er- 
standnisse muss noch hinzugefugt werden, dass am 
Eingange der Schattcnhohle zwei viereckige Steine 
mit den durch das Rad gekennzeichneten Fussstapfen 
des Herrn waren.**") 

Es kann niemand, dem nicht vollstandig die Sagen- 
litteratur fremd ist, entgehen, dass die Legende von 
der Kiihe und Strahlen hutenden Schlange uralte Be- 


*) Der Raga bleibt stets wahrend des Tages in seiner 
Hbhle, aber am Abende, wenn die Sterne am Himmel er- 
scheinen, kommt er, der Finsterling, daiaus hervor, gleich- 
sam um nicht beim Appell zu fehlen. Das ist das wahre, 
bestehende Gesetz (Saddharma). 

•*) Xatiirlich die fiinf Planeten, der Mond ist meistens 
zu hell, um von dem Xaga gesehen zu werden, 

*'•) Die zwei Berichte a. a. O. weichen in Nebendingen 
von einander ab. 
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standteile enthalt. Das specifisch Buddhistische in 
der Geschichte ist der erbauliche Anstrich. Und was 
von der Schattenreliquie gilt, ist auf alle Ueberreste 
des Buddha und der Heiligen anwendbar. Dichterische ' 
Bilder sind verstofflicht, sind wunderthuende Fetische 
geworden, die man auf den Knieen anbetet. Hand 
in Hand mit der prosaischen Uebersetzung der alien 
Bildersprache ging die Prosabearbeitung der Mytho- 
logie zur indischen Philosophie, mit der sich aus er- 
klarlichen Griinden die didactische Neigung vereinigte 
aus alien, spater als Fabeln betrachteten Erzahlungen, 
niitzliche Lehren fur das gesellschaftlich-sittliche Leben 
zu ziehen. Die Weisen ehrten diese Berichte, weil 
und insofern sie zur Forderung von tugendhaften Prin- 
cipien verwertet werden konnten, die sie zwar nicht 
ausgedacht batten, — denn die (204) Weisen piiegen 
nicht besonders erfindungsreich zu sein — aber doch 
in scholastische Regeln brachten, und daher mit einem 
gewissen Stolze als ihre Schopfungen betrachten konn- 
ten. Sie wussten auch bis zu einem gewissen Grade 
das menschliche Geftihl zu schatzen, vor allem die 
Pietat gegen die Toten, welche sich in der alien heid- 
nischen Welt so schon in den Leichenceremonien ab- 
spiegelt. Selbst gefuhllos — zum wenigsten, wenn 
sie auf der hochsten Stufe standen — schonten sie 
die inenschlichen Gefiihle der weniger Vorgeschrit- 
tenen, auf die sie aus der Hdhe herabsahen, und be- 
dienten sie sich der Pietat anderer zur Erreichung 
nutzlicher Ziele. Ein bisschen Wythologie, ein bisschen 
Philosophie, ein bisschen Pietat; das sind die Bestand- 
tlieile des Reliquiendienstes. Wenn die buddhistischen 
Reliquien wirklich teuere Ueberbleibsel des gefeierten 
Lehrers waren, dann wiirden sie nicht alle ohne Unter- 
schieJ so monstrbse Grosse haben. Wer wiirde un- 
mitteibar nach dem Tode irgend eines Lehrers Glau- 
bigen odor Unglaubigen, Freunden oder Feinden ein 
Knochcnstuck oder Kleidungsstiick oder einen Stock, 
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um von dem Schatten zu schvveigen, als ein Ueber- 
bleibsel des Meisters habe zeigen dtirfen, da doch 
jeder sehen konnte, dass dem nicht so war. Nur da- 
durch, dass man einen solchen Meister in die Ver- 
gangenheit versetzte, konnte man bei den Unverstan- 
digsten, nicht einmal bei den anderen, Glauben finden. 
Von Dankbarkeit oder Pietat kann bei den ersten, 
welche die Reliquie zeigten, keine Rede sein. Eben- 
sowenig kann die Rede von verfalschten oder unechten 
Reliquien sein, denn unecht kann nur dasjenige ge- 
nannt werden, was dem echten gleicht, ohne es zu 
sein. Der Zahn, der Augapfel, der Bettelnapf, der 
Stock u. s. w. des Buddha haben niemals dem Zahne 
des sogen. Menschen Gautama oder ^akva geglichen; 
und niemand wusste dies besser als diejenigen, welche 
zuerst mit den Souvenirs des Herrn auftraten, und 
die naturlich glaubige (,^akya-S6hne sein mussten oder 
wenigstens sich als solche stellten. 

Zum Schlusse: es liegt der Verehrung der Reli- 
quien etwas allgemein Menschliches zu Grunde: die 
Ausnutzung dieses Gefiihles ist etwas specifisch Bud- 
dhistisches. 


(205) 7) Kirchliche Tage, Feste, fiinfjahrige 

Versammlung, jahrliche Zusammenkunfl. 

Die Kirche hat von anderen Secten den Gebrauch 
ubernommen, regelmassig viermal im Monate den Sab- 
bath zu feiern. An zweien der vier Sonntage, wenn 
man sie so nennen darf, am 14. oder 15. der iMo- 
natshalfte, muss das Pratimoksha vorgetragen werden, 
eine Feier, die nur fiir die Geistlichen bestimmt ist. 
Dagegen darf an jedem kirchlichen Tage gepredigt 
werden, und dies ist ebensosehr, wenn nicht noch 
mehr, fur die Laien bestimmt als fiir die Monche. 

Die vier Sonntage sind nicht in alien buddhistischen 
Liindern in gleicher Weise anf den Monat verteilt. 
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Auf Ceilon, in Barma und Nepal fallen sie aiif den 
Neumrndstag', auf den 8.. auf den Yollmondstag und 
auf den Tag des letzten Viertels; in Tibet dagegen'') 
auf den 14, und 15., 29. und 30. des Wonats. Wahr- 
scheinlich hangt diese Abweichung mit einer Unklarheit 
in der heiligen Schrift zusammen. Aus dem Pdli- 
Kanon ■wissen wir, dass die (.'akya. in Nachahmung 
der Ketzer, den Ujjosatha ,.am 14., 15. und 8. jeder 
Monat'hal'te” feierten."'' AN der Meister spiiter die 
Erlaubnis gab, an dem .oder eincml Upo^atha das 
Pratimoksha vorzutragen, befanden sich einige Monche 
in dem Wahne, es ware erlaubt, dreimal im halben 
Monate das Reglement vorzutragen, namlich am 14., 
15. und S. Im ganzen wurde der Vortrag alfo sechs- 
mal im iMonate stattgehabt haben. Dies hatte aber 
durchaus nicht in der Absicht des Meisters gelegen. 
Um fur die Folge aller Unsicherheit vorzubeugen, er- 
klarte er ausdrucklich; ,,Ich erlaube euch, Monche, 
einmal im halben iMonate, am 14. oder 15. das Regle- 
ment aufzusagen“. Man hat also die Worte ,,am 14., 
15.“ nicht so aufzufassen, als waren sie in Gedanken 
durch die Copula „und“ zu verbinden, sondern als ge- 
trennt durch ein Disjunctiv „oder“. Ueber den achten 
{206) wird geschwiegen und dadurch zu verstehen ge- 
geben, dass an diesem Tage in jedem Fade kein Vor- 
trag des Reglements stuttfinden darf."’"'') Ueber den 
gewuhnliclien Uposatha am 8. brauchte nichts weiter 
gesagt zu werden. Dariiber batten sich keine Schwierig- 
keiten erhoben. Dieser Tag jeder Mondhiilfte stand fest. 

Dieselbe Unbestimmtheit des Ausdruckes, welche 
die Horer seiner Zeit ganzlich auf eine falsche Spur 
brachte, begegnet uns beim Lesen einiger Satze in 
emem der Edicte des A^oka, wo vom Feiern von Festen 


* Xach Kcepncn K. ,i. B p 564. 
]\rTh.r'a":^a IT, i. 

IF, 4. 
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und Uposatha’s die Rede ist.* **) ) Die fraglichen Worte 
lauten: „An den drei viermonatlichen Feiertagen, am 
Vollmondstage des Pausha, drei Tagen, dem 14., 15., 
Neumondstage, und regelmiissig bei jedem Uposatha."'' ■*) 
Darauf findet sich „am 8. der Monatshiillte, dem 14., 
dem 15.“. Befragen wir, um zu einer Entscheidung 
zu kommen, die Schriften der Ketzer, so finden wir, 
dass dieselben auch nicht in jeder Beziehung unterein- 
ander einig sind. Die gewohnlichen Ruhetage fiir den 
Schuler fallen auf den Neumondstag, auf den 8., auf 
den Vollmondstag und acht Tage spater*'*'®!, also auf 
die Zeitpunkte des buddhistischen Uposatha auf Ceilon 
in Banna und Nepal. Indessen stellt ein Werk, das 
als Autoritat gilt, die Regel auf, dass bei Neumond 
zwei Feiertage gehalten werden, und zwar nach dem 
Coramentar am 14. der dunklen Monatshiilfte und am 
Vollmondstage selbstf); ein anderes Gesetzbuch da- 
gegen erlaubt zwei Ruhetage beim neuen hlonde, aber 
fordert sie nicht.ff) Von diesen Feiertagen fallen in 
der Regel nur zwei, die bei Neu- und Vollmond, mit 
einer religidsen Handlung zusammen; hiermit kann 
man also die zwei Upo.satlia's, an denen das Prati- 
moksha zur Behandlung kam, vcrgleichen. (207) Was 
die zwei Ruhetage am Neumonde betrift't, so lassen 


*) In Cunningham Corpus Inscr. das fiinfte Edict von 
Delhi und die damit libereinstimmenden. 

**) Wir sind nicht sicher hinsichtlich der Uebersetzung 
von dhuvaye (oder d/iuzaya) a/iuposat/tam, Hochst wahr- 
scheinlich muss man ,,drei Tage‘^ zum vorhergehenden 
ziehen; denn am Vollmonde des Pausha ist eine Vacanz 
von drei Tagen. 

**'^1 So nach Manu IV, 113, wo der Ausdruck ashtaka 
m dem Sinne von ashtami zu nehmen ist, wie aus Vers 128 
und Yajhavalkya i, 146 hervorgeht. Der Commentar fasst 
es ebenso auf. 

t) Apastamba I, 3, 9, 28 und die Anmerkung von Biih- 

ler*s in Sacred Books of the East II p 36. 
ft) Gautama 16, 36. 

Kern, II. ly 



sich diese wohl als eine Ausdehnung von zwei Datum’s 
erklaren. Am Tage der Conjunction stossen der 
alte und der neue Mond zusammen.*) Daher hiess 
es vom Opfer an diesem Tage, dass es stattfande am 
Ende der dunklen Monatshalfte, wahrend der Mond 
selbst dann darra, eben sichtbar, ist. Die Janusnatur 
des Darfa-Tages hat vermutlich den Ausdruck ver- 
anlasst ,,am 14., 15.“, welchen einige Monche so falsch 
aufgefasst haben. Es ist nicht der geringste Grund 
zu der Annahme vorhanden, dass die Zahl der Sonn- 
tage bei den Buddhisten jemals weniger als vier be- 
tragen hat. Eher wurde man das Gegenteil vermuten 
konnen. Die genauere Erklarung dcs Meisters hat 
ja augenscheinlich keinen andern Zweck, als um zu 
verhindern, dass man anstatt eines Tages beim \’oll- 
monde und eines beim Neumonde jedesmal an zwei 
Tagen um diese Zeitpunkte Uposatha feiere.'^*) 

Der Uposatha ist ein Tag der Ruhe; Kauf und 
Verkauf, Arbeit und Geschaft ruhen; Jagd und Fisch- 
fang sind verboten;*'*'G Schulen und Gerichtshofe sind 
geschlossen. Es ist zugleich von Alters her ein Fast- 
tag-t) Derjenige, welcher streng den Sabbath halt, 
soil, nachdem er in der Friihe gegessen hat, vom 
Aufgange bis zum Untergange der Sonne sich des 
Essens enthalten. Pis darf am Sabbathe nicht gekocht 
wenlen, so dass dassjenige, was man spat am Abend 
geniesst, vor Sonnenaufgang zubereitet werden muss. 

•) Man vergleiclie den gnechischen Ausdruck frlj 
xal vsa. 

* ) ia Hian (Travels p 155) spriclit vom 8 ., 14. und I 5 ’ 
des Monates. Odenbar eiu Lapsus, von weni auch immcr, 
tiir ,,der Mondhalfte**. Das Mahavagga bestand lange vor 
der Ankunft des Chinesen auf Ceilon; und in diesem 
kanonischen Buche ist keine Rede selbst von „Monat“. 

In dcm eben angezogenen Edicte Acoka’s lindet sich 
das Veibot, an Sonn- und Festtagen Fische zu tdten und 
\eikau:en und andere Tiere zu tdten. 

•, ! \ gl. •, alapatlia-Biahmana 5, I, 6 . 
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Sobald der Laie morgens friihe sich sonntaglich 
gekleidet und etwas gegessen hat, geht er aus und 
verfugt sich zu einem Monche Oder einer Nonne resp. 
zu einem schriftgelehrten Laien, um das Geliibde ab- 
zulegen, die Gebote zu befolgen. Nachdem er das 
dreifache Glaubensbekenntnis iind die fiinf Gebote. 
Oder wenn er sich (208) besondere V'erdienste erwerben 
will, die acht Gebote aufgesagt hat, begiebt er sich 
wieder heim, um den Tag weiter in frommen Gedanken 
zuzubringen, oder er wohnt der Predigt bei."') 

Der Kirchenbesuch ist etwas sehr Verdienstliches. 
Der Buddha legte demselben so grossen Wert bei. 
dass er, wie man weiss, express von dem Geierlei 
herbeikam, um Kappina dem Grossen einzuscharfen, 
dass niemand sich iiber den Kirchenbesuch erhaben 
halten diirfe, und dass Brahmanen darin sich hervor- 
zuthun hatten. Die Ceilonesen, in welchen der Geist 
des alten Buddhismus fortlebt, sagen, dass der Lohn 
einer gehorigen Sabbathfeier in 16 Stiicken enthalten 
ist, von denen jedes wiederum in 16 Unterabteilungen 
zerlegt werden kann, und so kann man fortfahren, 
bis man die Verdienste in 16x16x16 Unterabteilungen 
zerlegt hat.'*' ') 

Die Predigt oder Verkimdigung der Schrift ■'*'*■) fand 
vor Alters, so weit man es verfolgen kann, ausschliesslich 
durch Monche statt. Gegenwartig kommt es auf Cei- 
lon nicht selten vor, dass Laien von Haus zu Haus 
gehen, um Traktatchen in der Landessprache vorzu- 
iesen. Auch in Barma treten zuweilen Laien als Pre- 
diger auf.’l") In Nepal, wo die Bruderschaft schon 
lange aufgehort hat zu bestehen, sind alle Prediger, 


*) Hardy, £. it. p 237. 

**) Hardy, E. M. p 240. 

"**) Bei den Singhalesen bekannt unter dem Namen bana, 
P.'ili hhana, daher bhaimrara, ivapitel der Heiligen .Schnft. 
i 1 Hardy, E. Jf. p 235. 
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die sogenannten Vajracarya’s, Laien and verheiratete 
Personen. 

Die regelmassige Predigtzeit fallt in die Regenzeit, 
wenn die Monche feste Wohnungen beziehen tniissen. 
Nach Fa Hian*) war es zu Mathura gebrauchlicb, dass 
im ersten Monate der stillen Zeit die Geistlichen von 
angesehenen glaubigen Familien eingeladen wurden, 
ihr Flirtenamt anzutreten. Die ehrwurdigen Flerren 
hielten darauf ein gemeinschaftliches Mahl und eine 
grosse Versammlung, um die Predigtzeit zu inauguriren. 
Nachdem dieselbe voriiber war, zcg man nach dem 
Sthpa des t^&riputra {209), des Patrones der Monche"^*), 
um Blumen und Rauchereien zu opfern, imd abends 
war grosse Illumination. Was der Reisende von Ma- 
thurfi sagt, passte ohne Zweifel auch auf Indien im 
allgemeinen und stimmt mit dem uberein, was noch 
]etzt auf Ceilon ublich ist, wie wir gleich sehen warden. 

1 st der wochentliche Sabbath schon ein Tag der 
Ruhe und Ausspannung fur das Volk, so gilt dies 
nicht minder von den Festtagen, welche Uposatha’s 
im Grossen sind. Schon die alten Inder feieiten drei 
hauptsachliche Festtage am Anfange der drei vier- 
monatiichen Jahreszeiten. Diese mit Opfergaben ge-, 
feierten drei Zeitpunkte fielen auf den Vollmondstag 
des Phalguna, des .Vsb.idha und des Karttika; zuweilen 
auch einen IMonat spater im Caitra, yravana und Mar- 
gavirsha.*’'*) Die drei Feste waren bestimmt, Friih* 
ling, Regenzeit und Winter zu inauguriren. 

Bei den Buddhisten finden sich ebenfalls diese Fest- 
tage. 7) Sie haben die rituelle Einteilung des Jahres 


*) Trarets p $8. 

Fur den grossten Prediger unter den Jiingern gilt 
sonst Pnrna-Maitrayaniputra; siehe iutej p 121, Dipav. 4, 4. 

‘*’^1 Aryavidyasudhakara 69. 

7) Auch in dem oben citirten Edicte Anoka’s, in wel- 
ctiem aus'erdem als Kachheiliger Tag der des Vollmondes 
in Pausha gcnannt wird. An dicsem letsten Zeitpunkte 
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treu bewahrt, insofern sie ihr Kirchenjahr ebenfalls in 
die drei Jahreszeiten, Winter, Sommer und Regenzeit, 
einteilen.’*') Ein chinesischer Bericht aus dem 7. Jahr- 
hundert giebt die Reihenfolge anders an, stimmt aber 
im iibrigen mit dem iiberein, was wir von sonst her 
wissen. Er sagt: gemass der heiligen Lehre des Tatha- 
gata besteht ein Jahr aus drei Jahreszeiten, von dem 
16. des ersten Monates bis zum 15. des fiinften Monates 
ist die heisse Zeit; von dem i6. des fiinften Monates bis 
zum 15. des neunten die Regenzeit; von dem 16. des 
neunten Monates bis zum 15. des ersten Monates 
Winter.* "J Wenn man dem ceilone.sischen Kaiender***) 
folgt und die warme Jahreszeit mit dem Vollmonde 
in Ph&lguna beginnen lasst (210) gegen den 15. Marz, 
dann wird der Monsoon mit dem halben Ashidha 
gegen den 15. Juli und der Winter mit halbem KSrttika 
gegen den 15. November beginnen. 

Mit diesem letzten Zeitpunkte beginnt fiir den Monch 
ein neuer Jahreskreis; die stille Zeit, und damit ein 
ganzer Cursus ist abgelaufen. Der feierliche Schluss 
der stillen Zeit, bekannt unter dem Namen Pravarana, 
Pali Pavdrand, geschieht nach der Vorschrift auf einen 
diesbeziiglichen Antrag eines redebegabten Monches 
in einer Kapitelversammlung von wenigstens fiinf Per- 
sonen. Auf den Antrag folgt eine ergebene Bitte um 
Decharge seitens eines Seniors unterstiitzt durch einen 
Junior. Im iibrigen hat die Ceremonie pavdra?ia- 
iamma die bekannte stereotype Form. 

An den kirchlichen Alt- und Neujahrstagen wird 
zugleich Uposatha gehalten und das Reglement vor- 
getragen. Es ist ein grosses Fest fiir einen jeden: es 


endigt der Vedacursus, Es sind dann einige Tage Vacanz, 
eilinachtsvacanz kdnnte man sagen. jSIanu IV, 97, Apa- 
st.nmba I, 3, 10, 2. 

■*) Burnouf Introd. p 569. 

*•) Vog. des PH. B. II p 63. 

Dickson im Journ.Reg.As. VIIIp 127 (New series). 
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wird Kathina an die Congregation ausgeteilt, die 
IMonche erhaken Einladungen zur Malilzeit. das Publi- 
cum ergdtzt sich an den Prozessionen bei Tag und 
an den llluminationen bei Nacht. 

Mit dem Karttika-Feste stimmt, abgesehen von 
einem geringen Unterschiede im Datum, das Lampen- 
fest der Hindus Dipali, Hindi DivaliC) In Hindustan 
wird das>elbe am ersten des neuen Mondes im Kirt- 
tika gefeiert, bei den Mahratten wiihrend der beiden 
letzten Tage des A(;vina und dem ersten des Kdrttika. 
bei den Tamulen am vierten nach dem Vollmonde 
in Agvina. In Sanskritquellen findet sich als Zeit der 
Feier des Festes sowohl der Neumondstag des Kart- 
tika, als der des Alvina angegeben. Die Art, wie Di- 
pali gefeiert wird, ist bei den Hindus beinahe iiberall 
dieselbe. Nach einem Bade in dem Ganges oder einem 
anderen Flusse in fruher Morgenstunde ziehen sie ihre 
schonsten Kleider an, bringen einTrankopfer den Manen 
der Vorfahren dar und verehren abends die Gottin 
(Fortuna), die Gemahlin des Vishnu, des Gottes, der 
am Tage des Festes den Damon Naraka (2ii) {d. h. 
Hollengeist) erschlug und dadurch aufs neue Licht 
und Leben fiber die Welt ergoss. Abends tverden in 
den Hausern, auf den Strassen und freien Platzen 
Lumpen und Laternen angezundet, um die Nacht in 
Tag zu verwandeln. An Vergnugungen jeglicher Art 
lehit es nicht. Von roher Gemeinheit, wie dieselbe 
mehr als genug auf hollandischen Kirmessen vor- 
kommt, ist wenig zu spuren. Zwar wird. von einigen 
in nicht sehr lobenswerter Weise der Gottin Fortuna 
geopfert, d. h. von Leuten, die ihr Gluck auf die Probe 
stellen, gewurfelt. Bei den Tamulen besteht der be- 
merkenswerte Gebrauch, die Lichter schon Iruhe am 
Morgen anzuzunden zur Verherrlichung des Vishnu, 


Ira ''.in-krit .inch Dipnt-ava und Dlpanvita geuannl; 
Marathi ini lainil ^e^do^ben zu Tibavaii, Tivali. 
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der aus seinem Schlafe eiwadit und ^^iL-aer zum Be- 
wusstsein kommt. Man feiert die Ruckkehr des Grossen 
Lichtes und von buddhistischem Standpunkte die Ruck- 
kehr des Meisters aus den elysaiscben Gefiklen. 

Wahrend das kirchliche Neujahr bei den Sudlichen 
stets am Vollmondstage des Karttika gefeiert wird, 
fiel es bei den Nordlichen, wenigstens im 7. Jahrhundert, 
auf den Tag des neuen Mondes, ebenso wie die Di- 
vdli.'^) Derselbe chinesische Schriftsteller, dem wir 
diesen Bericht zu verdanken haben, erzahlt. dass am 
Schlusse der stillen Zeit Gaya von Geistlidien und 
Laien besucht zu werden [.flegte, die nacu Darbringung 
ihrer Gaben und eiram Aiifenthalte von ein oder zwei 
Nachten von dort zuriickkehnen. ' ) 

In demselben Gaya wurde am Tage des Nirvina 
ein grosses Baumfest gefeiert. Der heilige Pipal, der 
an jenem Zeitpunkte seine Blatter wechselte, n’ar dann 
der Gegenstand der Verehrung von Fiirsten und Biir- 
gern, von Geistlichen und I.aien. die von nah und 
fern zusammengekommen waren. Man besprengte den 
Baum mit svohlriechendem Wasser und Milch; eine 
liebliche Musik erklang; lange Reihen von Raucher- 
kerzen und mit Blumen gezirte Fackeln iiberstrahlten 
das Licht des Tages, und ein jeder beeiferte sich, 
Gaben darzubringen.' ■**) Da man fiber das Datum des 
Nirvana nicht einig war, — einige leg ten dasselbe {212I 
auf den achten nach dem Vollmonde in Karttika, andere 
auf den letzten des Vaiyakhayl — so ist es schwer 
zu bestimmen, an welchem der beidenTage das Baum- 
fest anzusetzen ijt. Aber man kann sagen, dass das 

■■) '^ielie obcin p 51. 

**) roy. iics Pel. B. 11 p 45.-). 

*"=*) Voy. des Pll. B 11 p 462. 

T! ^ des Pel. B. II p 335, Eine dritte Ansicht ist 

tile der Sudlichen, nacli der dieses Erei”nis am Vollmonds- 

tage des Vaicalcha morgena fruhe stattgefunden hatte. Sutta- 
vibhanga I, 283. 
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Wechseln der Blatter auf eine Erneuerung der Natur, 
auf ein Neujahr hinweist. Auch die Festlichkeiten, 
welche die Malla’s aus Kusin&ra nach dem Nirvana 
des Tathlgata wahrend einer Woche mit Saitenspiel, 
Sang und Tanz begingen, scheinen besser fiir ein frohes 
Fest zu passen, als fiir ein trauriges Ereignis.*) 

Das indische Friihlingsfest die Holi, Sanskrit Ho- 
lakd, auch Dolotsava genannt, kann mit einem Worte 
gekennzeichnet werden. Es gleicht durchaus dem euro- 
paischen Karneval, auch an Ausgelassenheit.'*'*) Es wird 
am Vollmonde des Phalguna (i6. Marz) gefeiert, also 
an demselben Zeitpunkte wie eins der Caturmasya’s. 
Bei den Tamulen heisst das Fest gewohnlich Kama- 
dahana, d. h. Verbrennung des Liebesgottes, zur Er- 
innerung an den Umstand, dass Kdma zusammen mit 
dem Lenze und Zephyr einmal bei dem Erwachen der 
Natur einen Versuch machte, (^iva in seinen asketischen 
Uebungen zu storen, doch zur Strafe fiir dieses ver- 
messene Unterfangen jammerlich verbrannt wurde. In 
engster Verbindung mit dieser Verbrennung des Kama 
steht der Branch in Hindustan und Bengalen, eine 
Holika, Strohpuppe, den Flammen preiszugeben.***) 


■*) I. Band p 561. Fa Hian Travels p 159 erzahlt, dass 
ein Kijnig von Ceilon nach dem Tode eines irdischen Hei- 
ligen „sogleich in der Schrift forschte, wie die Leichen- 
feierlichkeiten m Ucbercinstimmung mit den fur Heilige 
bestiramten Regeln stattfmden sollten“. Wohl ein Beweis 
dafiir, dass solche frbhliche Ausfahrtsfeste sonst nicht vor- 
zukommen ptiegten. 

**) Eine gute Beschreibung dieses Festes iindet man in 
Wilson A\ orks II, p 222, Vgl. die IsTote des Herausgebers 
Dr. Rost p 246 fiir andere Quellen. 

** Daher der Blaine des Festes, das schon in dem ai* 
testen Commentar zum Jaimini-Sfltra erwalint wird. HoiakS, 
im Sinne eines Feuers aus ilFt, kommt bei Caraka vor. 
Dolotsava i,t Wendefest; dola heisst auch Schaukel, Schau- 
kelii. und wird an dem Feste viel geschaukelt. Jedoch ist 
selbstredeiul jeder Tag des Jahres gleichgeeignet fiir dieses 
Vergniigen, welche.s nichts anderes ist, als eine symbolische 
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In buddhistischer Phraseologie wiirde Verbrennung des 
Kama lauten: Vernichtung des Mara, denn Kama und 
Mara (213) sind synonym und dahana bedeutet eben 
sowohl Vernichtung als auch Verbrennung. 

Das freudige Ereignis von Mara’s Vernichtung, 
wodurch Gautama erst Buddha wurde, wird bei alien 
Buddhisten jahrlich festlich gefeiert und zwar im Marz 
Oder April bei den Siidlichen, etwas fruher bei den 
Nordlichen. Der Name des Festes lautet auf Ceilon 
Avarudu, in Hinter-Indien Sonkan, verdorben aus 
Sanskrit Sankrdnti, d. h. Eintritt der Sonne in ein 
Zeichen des Tierkreises (in den Widder.' I Letzterer 
Name genugt schon an sich, um den hinduischen. oder 
'Venn man 'vill, brahmanischen Ursprung des Fruhlings- 
festes in Siam klarzustellen; denn das Wort ist Sans- 
krit , wahrend die Kirchensprache der Hinterinder 
P&li ist. Ausserdem haben die Inder erst lange nach 
Ale.xander dem Grossen den Tierkreis von denGriechen 
ubernommen. Ob die Siamesen ihr Fruhlingsfest direct 
von den Hindus in ^’order-Indien ubernommen haben, 
Oder von der alten ^iva'itischen Bevolkerung in Cam- 
bodja, thut nichts zur Sache; ihr Fruhlingsfest ist 
brahmanisch, nicht buddhistisch. Dasselbe lasst sich 
von anderen Landern Hinter-Indiens sagen: In Pegu 
'verden bei dem Feste ininiische Darstellungen des 
Kampfes zwischen Rama und Ravana gegeben, was 
auch in Plindustan geschieht.**) 


Darstellung des tVendens der Jalireszeit. Der Gebraach ist 
alt und kommt u. a. vor in der lM.\lavika 3. Aufzug 

*) Davy Account of the interior of Ctilon p ibp: Pallegoix 
Description du royaiinic de Siam I p 249. 

**) Koeppen Rel. d. B. p 575 bemerkt, dass der Sieg des 
Rama ,,ja auch vom brahmanischen (gemeint ist hinduischen) 
Standpunkte als Sieg des guten Princips liber das bdse ge- 
fasst rverden kann.“ Natiirlich, alle nioglichen Mythen, in 
denen der Sieg des Lichtes iiber die P'insternis beschiicben 
Avird, kann man als Text einer Predigt gebrauchen. Aber 
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Sieben Wochen nach dem Vollmonde im Phalguna, 
am fimften der hellen Halfte des Vaiijakha, feierten 
die alien Inder ein grosses Soma-Fest (Saltra' i, welches 
bis na.ch dem Vollmonde des Vaigakha dauerte. Auf 
letzteres Datum fallt ein grosser heiliger Tag der Vish- 
nuiten.*'*') Und damit stimmt (214) die \'aicakha-puja 
(verdorben in Visakbabuxa), in Siam und Vosakha-pajEi, 
genau iiberein, die ehemals aufCeilon gefeiert wurde.'' " 
Bti den Sudlichen i^t dieses Datum der Gebiirts- und 
Sterbetag des Herrn.g) Es ist einigermassen zweifelhaft, 
ob das Fest der Bilderprozession, das jahrlich am achten 
des zweiten Monates zu Palaliputra gefeiert wurde, wie 
Fa Hian berichtetfgk mit der Vai(,-akha-puia in irgend 
einer \'erbindung stelit. Nimmt man an, dass der 
Reisende den zweiten Monat des buddhistischen Ka- 
lenders geraeint hat, danu tiele der Umzug auf den 
achten \'ai<akha. also nicht auf einen der oben ge- 
nannten Zeitpunkte. Die Differenz ist jedoch gering 
und kann leicht eine Folge ortlicher Umstande gewesen 
sein. Wie dem auch immer sein moge, die von der 
Bilderprozession gemachte Beschreibung beweist, dass 
es ein hochst bedeutendes Fest war. Fur den Auf- 
zug oder Umgang wurden verschiedene vierriiderige 
Wagen gebraucht; jeder derselben trug einen Turm 
von funi Stockwerkentvvj, welch hohes Gefahrt aus 

<1.1^ schliesst nicht aus, dav> derR,una-;Mythus und derBuddha- 
M)-thus verschicden sind. Letzterer ist buddlustiscli, ersterer 
ist es nicht. 

*1 Kate ayana-Crautrasutra 24, 7, i. 

**) Pancaratra 2, 7, 38, wo wir lesen: ,,Beim Vollmonds- 
tage des Ashadha, Karttika, Magha und Vaicaklia sicli an 
heiligen Orten zu baden und Gaben auszuteileii, ist ein vor- 
zugliches aiittel, die hochste Seligkeit zu erlangen. 

“■b Pallegoix Descr. a. a. O. Dipav. 21, 28; 22, 60; 
JIahavansa 2 1 2, 222. 

7) Xach Lahtavistara p 62 ist der 15. Vaicakha der 
Tag de^ Empfangnisses. 

77) p loC. 

ttt) Also ein Pancaprasada. 
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Bambus zusammengesetet war. Zur Befestigung war 
in der Mitte ein aufrechtstehender Ast angebracht, der 
von einem Gegenstande in der Form eines Speeres 
mit drei Spitzen, also durch einen Dreizack. gekront 
war. Dieser einem Dagob gleichende Turm wurde 
mit weissem Leinen bekleidet, worauf spater allerlei 
Bilder in den grellsten Farben gemalt waren. Nach- 
dem die Bilder aller Gotter verfertigt und mit Gold, 
Silber und Lasur verziert waren, setzte man sie unter 
Baldachine von bordirter Seide. An den vier Ecken 
warden Buddhabilder in sitzender Stellung mit Bodhi- 
sattva’s als Begleitern gestellt. Es waren vielleicht 
20 derartige Wagen. welche alle nacheinander feier- 
lich in die Stadt einzogen, umgeben von Geistlichen 
und Laien. Fur das \’olk fanden allerlei Spiele und 
Lustbarkeiten statt, wahrend die Geistlichen Blumen 
und Weihrauch opferten. Selbst die Brahmacdrin’s 
unterliessen nicht, jedem vorbeikommenden Buddha- 
bilde ihre Ehrfurcht zu beweisen. Die ganze Nacht 
Hess die Menge Dampen brennen, ergotzte sich an 
verschiedenen Spielen und brachte Opfer dar. (215) 
Einem ahnlichen Feste, jedoch an einem anderen Tage, 
vom ersten bis funfzehnten des vierten Monates, wohnte 
Fa Hian in dem Lande von Kia-cha bei.*) 

Man sollte erwarten, dass die Buddhisten, w'enigstens 
die nordlichen, in der siebenten Woche nach der Ver- 
treibung des Mara und seiner Schaar ein Fest gefeiert 
hatten, denn in dieser Woche, welche mit dem neun- 
undvierzigsten Tage nach dem Beginne der Buddha- 
schaft schloss, fand die Bekehrung der ersten Laien 


*) Xach Beal Kartchou, 7ra<'t/r p 9. Der buddhistisclie 
An^trich, den der Chinese dem Umzuge zu Pataliputra giebt, 
ist selir verdachtig, well wir von ihm selbst wissen, dass 
in^ jener Stadt zu seiner Zeit nicht melir als zwei Kldster 
mit im ganzen 6 — 700 Geistlichen, eine ganz unbedeutende 
Zah], waren. 
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Trapusha und Bhallika statt.'^) Es lasst sich indessen 
nicht beweisen, dass man bei der \'aigakha-puja der 
beiden Kaufleute gedachte. Eine schwache Erinnerung 
an das vedische Somafest, das ein Turavana war, 
ist moglicherweise in dem Namen des Baumes be- 
wahrt, unter dem der Buddha die siebente Woche zu- 
brachte, namlich Tarayana."* **) ) Die Tibetaner erklaren 
Tarayana als Baum der Rettung. Das lasst sich 
auch ausdrucken mit pardyana oder pardyayia , und 
dies Wort wird ausdriicklich gleichgestellt mit Turi- 
yana, so dass die scheinbare Aehnlichkeit von Tari- 
yana und Turayana wohl nicht zufallig ist.***) 

Das alte Fest beim Vollmonde des Ashddha ist 
noch immer ein grosser Feiertag, besonders fiir die 
Vishnuiten. Bei den (^itkya - Sohnen muss der Zeit- 
punkt doppelt feierlich sein, erstens, weil der Meister 
die erste Predigt fiber denMittehveg hielt, undzweitens, 
weil es der Anfang der viermonatlichen stillen Zeit ist. 
In der That feiert man dann in Siam das Fest Khoo 
Wasat) und auf Ceilon das Perraherra oder Aehala- 
Keliya, d. h. Spiel des Ashadha. Es ist das bedeu- 
tendste und (216} prachtigste aller ceilonesischen Feste, 
was um so mehr befremdend ist, als es durchaus 


*) Die nordliche Ueberliefeiung (Lalitavistara p 493) 
stirarat in dieser Hinsicht uberein mit don JAtaka So; ab- 
weichend von beiden, verlegt das Maliav.igga das Ereignis 
in die vierte Woche, 

**) Die siidliche Ueberlieferung nennt den Baum einen 
Rajayatana, wovon al.s Synonymun K.liirapala, Singh. K-id" 
pain, vorkommt, Rajayatana entspricht einem Sanskrit rayi' 
tana, rajadana; letzteres, sowie rdjddan'i, ist der Name ver- 
schiedener Baume, und ist giinzlich oder teilvveise synonym 
luit ivshiravriksha, Alilchbauni; auch im Laiitavi5t.ira a. a. 0. 
wird der Tarayana m directe Verbindung mit der Kshiriki 
gesetzt. 

w.irum m.in tinen der vielen Baume, die „milch- 
roicir' und r.uddimi hci-sen, zum Kennzeichcn der siebenten 
V\ oche g'-U ihlt hat. biodbt nocli zu uiitersuthen. 

7) Ibtilcgvix a. a. O, 
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nicht zur Erinnerung des Buddha gefeiert wird, sondern 
dem Vishnu geweiht ist, der nach einigen an diesem 
Tage geboren sein soil.'*') Wie komnien die streng 
rechtglaubigen Singhalesen an Vishnu, konnte man 
fragen. In der ganzen Legende tritt Vishnu nicht 
handelnd auf, er wird nicht einmal genannt, ausser 
in Vergleichen, und dann noch unter anderen Namen. 
Woher dieses Bedenken, den sanften Tagesgott zu 
nennen?** ***) ) Dieselbe Aengstlichkeit zeigt sich auch 
in autfallender Weise in dem Lotus. Dort in der 
Eingangsschilderung thront yakvamuni in voller Ma- 
jestat auf dem Geierlei, umgeben von Schulern, Bodhi- 
satUa's, Menschen. Damonen, Naga’s, Engeln von 
verschiedenen Graden und Klassen, sowie hohen Gut- 
tern, als da sind Indra, die Sonne, Brahma und (^iva; 
aber der Name \'ishnu s wird nicht genannt. Da 
Bhagavin Vishnu den Verfassern des Buches nicht 
unbekannt sein konnte, so muss er entweder unter 
einem anderen Namen in der allgemeinen Versamm- 
lung auf dem Geierlei zugegen sein, z. B. als Sonne 
Oder Indra, oder als Bhagavan (^akyamuni selbst. Be- 
achtet man nun, dass das bedeutendste aller Feste 
auf Ceilon, welches am Tage der ersten Predigt ge- 
feiert wurde, als der Dharma in Gang gesetzt wurde, 
nicht dem Gautama, sondern dem Vishnu geweiht ist, 
dann versteht man, wie es mit der Sache bestellt ist. 
Das heiligste buddhistische Fest ist nicht einmal dem 
Namen nach buddhistisch; das ist auch nicht notig, 
denn Buddha und Vishnu sind eins, oder noch genauer 
ausgedriickt, ersterer 1st nur eine Erscheinungsform, 
ein Teil des letzteren, also in gewisser Hinsicht weniger 
umfassend und darum weniger heilig.'**'*) Was das 

*) Davy, Account p lyo. 

Das Bild Vishnu’s prangt noch jetzt in den ceilo- 
nesischen Tempeln neben dcni des Buddha, und der Gott 
selbst ist der Patron der Insel Mahavansa 52. 

***) Anmerkung des 'Uebersttzers; Es diirfte hier daran 
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Vishnu- Fest aiif Ceilon von dem in Indien unter- 
scheidet, ist vor allem dies, dass damit die Predigt- 
zeit eroffnet wird Von den Predigten und Festlich- 
keiten in der stillen Zeit giebt ein glaubwiirdiger Augen- 
zeuge*) eine lebendige Beschreibung , die mit einigen 
Abkiirzungen hier aufgenommen ist. 

(217) Die Regenzeit, vassa, ist die Zeit, in der die 
Geistlichen dem Volke die Schrift verkiindigen. Der 
Ort, wo die Predigten gehalten werden, Banamaduva 
(Predigthalle) genannt, ist gewohnlich ein temporar 
errichtetes Gebaude, dessen Dach sich in einigen, 
treppenartig an Umfang abnehmenden Terrassen er- 
hebt, im Stile einer Pagode Oder treppenformigen Pyra- 
mide. Dergleichen Hallen finden sich auf dem Terrain 
der meisten Vihira’s, doch werden sie wohl zuweilen 
auch an anderen Orten aufgeschlagen, um den Wiin- 
schen der Leute entgegenzukommen, die sie haben 
errichten lassen, um ein gutes Werk zu thun. Mitten 
im Innern steht ein Geriist fiir die Monche, wahrend 
das Volk ringsum auf Matten sitzt. Die Saulen und 
das Dach sind mit weissem Tuch ausgekleidet; Dam- 
pen und Laternen von buntem Papier hangen dort in 
grosser Menge und von verschiedener Form. Es wird 
als etwas Verdienstliches angesehen, wenn die Zuhorer 
eine Lampe in der Hand oder auf dem Haupte tragen, 
valirend die Geistlichen am Vorlesen sind. Die Frauen 
prangen in ihren schdnsten Gewandern, und die Manner 
sind in schneeweisse Baumwolle gekleidet. Flaggen 
und Wimpel, geblumte Tiicher und Shawle hangen 
von alien Ecken und Kanten herab. Dann und wann 
erklingen einige Schlage auf dem Tamtam; die Trom- 
pete schmettert; der Larm der Musik, das Gesurame 
dor IMenschenstimmen, das Knallen von Fiintenschussen 

cnniuit V. onien, Buddha als der neunte As atara des 

-v loo'ten- bei dieu s-,ateren Indern, eilt. 

■I Ilady, . 1 / p 232 
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und das Geflimmer der Lampen: das alles macht einen 
Eindruck, der wenig zu dem Orte und der Feier passt. 
Nicht selten gewahrt man nackte Baurastamme, die 
mit Silber beklebt sind, und von deren Zu eigen ver- 
schiedene Zierraten, welche Juwelen gleichen, herab- 
hangen. Diese Stamme sollen den Kalpa-Baum vor- 
stellen, welcher alles giebt, was man wiinscht; jedoch 
mit dem Unterschiede, dass diese mehr erhalten als 
geben, da sie eigentlich bestimmt sind, die Gaben der 
Glaubigen zu empfangen. Auf irgend einem augen- 
falligen Platze steht ein kupfernes Gefass, in das die 
Almosen der IMenge fliessen. 

Bei finer Predigt zu Pantura im Jahre 1839 waren 
ungefahr hundert Geistliche zugegen. Die Kanzel war 
auf eine Maschine gestellt, so dass sie sich fortwahrend 
rund drehte. Nachts wurde Feuerwerk {218) abgebrannt. 
Eine Person, die einen Boten aus dem hochsten Him- 
melreiche vorstellen sollte, war wie ein Hauptling vom 
hochsten Range gekleidet. Er wurde von zwei Per- 
sonen in koniglichen Gewandern mit einer Krone auf 
dem Haupte und einem Schwerte in der Pland hin- 
eingefuhrt. Ein schbn gekleideter Diener ritt auf 
einem Elefanten und ein anderer zu Pferde. 50 Mann 
in englischer Uniform feuerten unermiidlich ihre Ge- 
wehre ab. 

Die Kanzel in der Mitte der Halle wird zuweilen 
von verschiedenen Monchen zugleich eingenommen. 
Einer derselben liest ein Stuck aus der Schrift in einem 
Tone vor, der die Mitte zwischen Lesen und Singen 
einhiilt. Be; einigen Gelegenheiten liest der eine den 
ursprunglichen Paii-Text, wahrend der andere das Vor- 
gelesene in die Landessprache ubersetzt; doch dies 
geschieht selten. fiewohnlich wird nur der Pali-Text 
vorgetragen, so dass das Volk kein Wort von dem, 
'vas gesagt wird, versteht. Ein grosser Teil der Zu- 
horer fallt in Schlaf, andere kauen gemiitlich ihren 
Betel, (tbschon man zuweilen Zeichen von geringeni 
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Interesse an dem Hauptzwecke der Feier sieht, so ver- 
spfirt man doch nichts von der Rohheit, von der solch 
eine bunte Versammlung von Menschen haufig in viel 
gebildeteren Landern Beweise giebt. In der Nahe der 
Halle sind Buden und Kaufstellen, wo Reiskuchen, 
Friichte und andere Leckerbissen , zuweilen auch 
Kleidungsstoffe und irdenes Geschirr feilgehalten 
werden. Arme Blinde und Kriippel sitzen an dem 
Wege, urn Almosen zu empfangen, so dass die Fest- 
lichkeit als eine Gelegenheit sowohl sich Vergniigen 
zu machen, als auch um sich Verdienste zu erwerben, 
betrachtet wird und mit einer Kirmess verglichen 
werden kann. So oft der Name des Buddha von dem 
Prediger ausgesprochen wird, ruft die ganze Versamm- 
lung wie aus einem Munde: sadhii (d. h. „gut so“). 
Die Predigt wird am starksten am Vollmondsabende 
besucht. 

Ausser den drei viermonatlichen Festen wird in 
einem bereits citirten Edicte A<;oka’s ein viertes beim- 
Vollmonde des Pausha erwahnt. ^Hiermit lasst sich 
die Feier des Endes des kiirzesten Tages vergleichen, 
beim Eintritte der Sonne in das Zeichen des Stein- 
bockes.'') Die Buddhisten (219) als solche scheinen 
dies Fest nicht zu feiern. Die Ceilonesen kennen zwar 
vier Feste, doch das vierte, Alutsaul Mangale, hat, 
soviel wir wissen, keine kirchliche Bedeutung.**) Auch 
in Siam verden jahrlich vier grosse Feste gefeiert, 
doch keins derselben fallt in das Ende des December 
oder in den Aniang des Januar.'"*'*'} Die Feste der 
Tibetaner, Mongolen, Chinesen und Japanesen, wie 
interessant sie auch sind, liegen ausser dem Bereiche 
unserer Aufgabe. 


*1 At iUfin Jl o?-ks II p 158, wo die Punkte der Ueber- 
ein^timniun^ des indisclien Fcstes nut dem altgermanischen 
Joel beruhrt werden. 

Davy Account, p 167. 

*•*; I'.dleyoi^ a. a O. 
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Zu den heiligen Tagen, die auf Ceilon gefeiert 
werden, gehorte der 15. des dritten Monates, an wel- 
chem Tage der Zahn des Buddha mit grosser Feier- 
lichkeit zur Schau gestellt wurde. Zehn Tago vorher, 
so berichtet Fa Hian'''’), wurde im Natnen des Konigs 
eine Proclamation erlassen, um das Volk auf das 
wichtige Ereignis vorzubereiten. Eine geeignete Person, 
fiirstlich gekleidet, ritt auf einem prachtig aufgezaum- 
ten Elefanten einher, um unter Trommelschlag das 
Volk daran zu erinnern, dass der Bodhisattva wahrend 
unzahliger Aeonen grosse Werkc der Barmherzigkeit 
geiibt hatte, bis er als Buddha das Gesetz verkiindigte, 
die Menschheit bekehrte und aus alleni Elende er- 
loste; dass er, nachdem cr 49 Jahre lang gepredigt 
hatte, das Nirvana erroicht hatte, vor damals 1497 
Jahren.*) **) Nach dieser Erinnerung Avurde dann be- 
kannt gemacht, dass iiber zehn Tage der Zahn des 
Buddha enthiillt und nach dem Vihara von Abhayagiri 
gebracht werden solle; jeder wurde aufgefordert, die 
Wege zu ebnen, die Strasse zu schmiicken und Blumen 
zu streuen. Nachdem auf diese Weise die Ankiindigung 
der bevorstehenden Feicr stattgefunden hatte, wurden 
auf des Konigs Befehl auf beiden Seiten des grossen 
Weges Abbildungen der 500 Erscheinungen des Bo- 
dhisattva’s aufgestellt. 

{220) Friiher war es bei den Buddhisten, wenigstens 

*) Travels |i 155. 

**) Der I’iljjrim fiilirt den Ausruter redend ein, und 
es ibt daher auflallig, wie der UebcrseUer bemerkt, dass 
diese Zahl im Texte stand. Nach ceilonesischer Rechnunj; 
Waren nicht mehr als ca. 950 J.ihre z«ischen 543 v. Chr. dem 
officiellen Datum des Nirvana’s, und circa 410 n. Chr. als 
Fa Hian die Inscl besuchte, verstrichen. Da das ceilone- 
sische Datum schon lanve vor dem letzten Zeitpunkte fest- 
gestellt war, so darf man annehmen, dass irgend ein Chi- 
nese die urspriingliche Lesart verandert hat, um das Datum 
>n grbssere Uebereinstimmung mit dem in China anerkannten 
(H30V. Chr.?) zu bringen. 

Kern, Buildhismus. I[. 18 
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den Nordlichen, iiblich, dass der Konig jedes funfte 
Jahr eine grosse Versammlung abhielt , meistens 
im ersten, zweiten oder dritten Monate des Jahres. 
Schon in der vedischen Periode kannten die Inder 
das Lustrum, ebensowohl als die Romer; und in den 
Edicten Afoka’s* **) •**) ) finden wir mehr als einmal mit- 
geteilt, dass er alle fiinf Jahre konigliche Beamte und 
Inspectoren fiir geistliche Angelegenheiten ausgesandt 
babe, mit der Absicht, u. a. bei seinen Unterthanen 
frommen Lebenswandel zu befdrdern.’®*) 

Viel ausfiihrlicher und vor allem klarer sind die 
Berichte der chinesischen Pilger. Zur Zeit Fa Hian’s 
regierte in Kia-cha ein rechtglaubiger Fiirst, der die 
lobliche Gewohnheit hatte, die fiinf jahrliche Versamm- 
lung Pan-che-yu-sse *■*■■*) zu halten. Dann wurde die 
Geistlichkeit der gesammten Kirche eingeladen, zur 
Versammlung zu kommen. Es wurde dafiir gesorgt, 
dass die Sitzplatze fiir die ehrwiirdigen Herren mit 
seidenen Flaggen und Baldachinen geschmiickt waren. 
Ferner wurde ein erhohter, mit goldenen und silbernen 
Lotussen verzierter Thron errichtet. Der Konig er- 
offnet die Feier, indem er mit den ihn begleitenden 
Staatsdienern fromme Gaben darbringt, worauf der 
Konig seine Minister antreibt, in demselben Geiste 
das fromme Werk fortzusetzen. Damit vergehen einige 
Tage. Dann tritt der Konig sein Reitpferd ab, der 
Vezier und die Grossen seines Reiches folgen seinem 
Vorbilde und beschenken ausserdem die Monche mit 
weissem wollenem Stoffe und allerlei kostbaren Sachen. 

*) Edict 3, beiSenart Inscriptions de Piyadasi I, 74— 9 ^! 
besonders Edict von Dhauli und Jaugada, Tafel VIII und 
XI in Cunningham Corpus Inscr. 

**) Einige Ausdriicke sind nicht vollkommen klar, u. a. 
anusainydna, welches nach Senart pg a. a. O. Versammlung 
bcdeutet. Das ist nicht durchaus unmbglich, obschon man 
nach der Etymologic cs eher als „geregelter Besuch“ er- 
klaren wurde, was das AVort im Sanskrit bedeutet. 

•**) Verdorben aus Sanskrit pancavarsha. 
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Das alles wird offentlich, doch nur pro forma ver- 
schenkt, oder vieltnehr verpfandet, um spiiter gegen 
Bezahlung einer gewissen Summe wieder bei den 
Geistlichen eingelost zu werden.*) 

Fa Hian’s Landsmann, der zwei Jahrhunderte spater 
die Pilgerfahrt nach dem ( 221 ) heiligen Lande machte, 
erwahnt zu verschiedenen Malen solche fiinfjahrliche 
Zusammenkiinfte unter dem Namen Grosse Erlosungs- 
versammlung, Mahamokshaparishad. Der damalige 
Konig von Bamian war bei GeJegenheit der Erlosungs- 
versammlung ein Muster von Freigebigkeit. „Von 
Kronjuwelcn bis zu Frau und Kindern schenkte er 
alles an das Kloster (wo die Versammlung gehalten 
wurde).“ Nachdem er alle Schatze der Staatscasse 
erschopft hatte, gab er sich selbst hin. Dann kommen 
die Minister und obrigkeitlichen Personen in grosser 
Anzahl zu den Geistlichen und bieten diesen reiche 
Geschenke an, um alle Mitglieder der koniglichen 
Familie freizukaufen.* ■*■') Das Sinnreiche dieser Feier 
besteht darin, dass mit dem Worte 7noksha, in iiber- 
tragenem Sinne „Erl6sung“, eigentlich „Einl6sung“ 
gemeint ist. Auch kann man unter moksha „Los- 
lassung“ verstehen, und dieser Name war nicht minder 
passend, weil die Zusammenkunft Gelegenheit bot, 
„loszulassen“ oder sich „los zu machen“. Fiirstliche 
Freigebigkeit war eins der Haupterfordernisse der 
Feier. Der Konig von Kapi(.:a, der ein eifriger Ver- 
ehrer der drei Kleinode war, pflegte regelmassig eine 
fiinfjahrliche Versammlung zu berufen, und teilte dann 
reichlich Almosen an die Armen, Witwen und Waisen 
aus.***) 

Dieselbe Gewohnheit hatte Ilarsha, mit dem Bei- 
namen yiladitya, der machtige Herrscher von Kanauj 

*) Travels p 15. 

**) lie de H. Th. p 374; Mem. p 38. 

***) Vie de H. Th. p 3y2. 

I8* 
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und der Freund Hiuen Thsang’s.*) Dieser Fiirst 
pflegte auch jedes Jahr eine Versammlung ganz an- 
derer Art zu berufen, namlich einen internationalen 
Congress oder Concours, wobei die Geistlichen aus 
alien Landern bffentlich Beweise ihrer Geschicklichkeit 
im Disputiren und Interpretiren ablegten. Der Konig 
selbst war Preisrichter. (222) Diejenigen, die sich durch 
Talente und Tugend auszeichnelen , rief er zu sich 
auf die Stufen des Thrones und besprach sich mit 
ihnen, Oder, wie Hiuen Thsang sich feierlicher aus- 
driickt, „empfing aus ihrem Munde die Unterweisung 
in dern Gesetze“. Denjenigen, die ihren guten Willen 
bewiesen und von untadelhaftem Betragen, aber an 
Kenntnissen und Gelehrsanikeit noch schwach waren, 
gab er nur ein Zeugnis fiir gutes Betragen, oder, um 
die Worte des Pilgrims zu gebrauchen, „Beweise von 
Achtung und Ehrfurcht“. 

Ein besonders glanzender Congress dieser Art 
wurde zu Kanauj gehalten, als Hiuen Thsang auf 
Einladung des yilhditya dorthin kam.**) Wahrschein- 
lich wurde die Versammlung bei Gelegenheit des 
Neujahrsfestes gehalten, die durch die Anwesenheit von 
nicht weniger als 18 Fursten aus Hindostan, 3000 
Monchen des Hinayana und des Mahayhna, 2000 
Brahmanen und Jaina’s und ungefuhr 1000 Geistliche 
aus dem College zu Niilanda verherrlicht wurde. 

Auf dem Festplatze hatte der Konig zwei ge- 

*) Vov. des Pll. i’. I p 113; II p 252. Der Chinese 
weiss auch zu berichten, dass. ein fruherer Ciladitya, Konig 
von Malava, jedes Jahr (sic) eine grosse Erlbsungsversamni- 
lung berief; p 205. Das 1 st wohl moglich; indessen war 
der Fiirst wohl nur ein Bauddha nach indischem Sprach- 
gebrauche, namlich ein Jaina, aber nicht was wir unter 
Buddhist verstehen. Die Erklarung des Reisenden, dass 
der Fur^t ein Verehrer der drei Kleinode war, beweist 
nichts; denn auch bei den Jaina’s ist triratna ein bekannter 
Ausdruck. 

•*) I'lc Je H. Th p 243. 



raumige Schuppen aufschlagen lassen, von denen jeder 
looo Personen fassen konnte, und welter bestimmt 
war, das Bild des Buddha aufzunehmen. Dieses 
an demselben Tage aus Gold gegossene Bild wurde 
unter einem Thronhimmel auf einen Elefanten gesetzt 
und so herumgefiihrt. Der Konig, der selbst an dem 
Aufzuge teilnahm, hatte sich bei dieser Gelegenheit 
als Indra verkleidet und ging, mit einem weissen 
Wedel in der Hand, rechts von dem Buddhabilde, 
links ging der Konig Kumara*), der sich als Brahma 
verkleidet hatte und einen ausserst prachtigen Sonnen- 
schirm trug. Ilintcr dem Buddha schritten zwei mit 
Blumenkorben beladene Elefanten stattlich einher, und 
dahinter kam eine Reihe von wohl 300 Elefanten fiir 
die Gaste. 

Als der Zug sich dem abgesteckten Festplatze ge- 
nahert hatte, befahl der Konig, das Buddhabild in den 
dafiir bestimmten Tempel auf einen prachtigen (223) 
Thron zu stellen, worauf er zusammen mit dem ge- 
lehrten Doctor aus China demselben seine Ehrfurcht 
bewies. Darauf bat er die verschiedenen Fiirsten, die 
hervorragendsten Monche und Gelebrten verschiedener 
Sekten eintreten zu lassen. Denjenigen, die wegen 
Mangels an Raum nicht zugelassen werden konnten, 
Hess er vollauf Speisen reichen. Auch diejenigen, die 
drinnen waren, wurden bewirtet und erhielten ausser- 
dem Geschenke. Iliuen Thsang und die iibrigen 
Geistlichen erhielten bei dieser Gelegenheit kostbare 
Gaben: ein goldenes Becken fiir den Dienst des 
Buddha, eine goldene Schiissel, sieben goldene Wasser- 


*) Fiirst von Kamarupa, dessen eigentlicher Name Bha- 
skaradyuti oder Bhaskaravarman war; loy. des Pi-l. B. I, 
P 391; Harshacarita 187. Der Pilgrim verschweigt nicht, 
dass dieser Konig nicht an das Gesetz Buddha's glaubte, 
ein Umstand, der dem huddhistischen Charakter der Mas- 
kerade alien Wert nimmt. Es diirfte ein „Schatten“ des 
Buddha gewesen sein, welchen der Chinese dort erblickte. 
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schiisseln, einen goldenen Monchsstab, 3000 Gold- 
stiicke und 3000 Stiick baumwollener Kleider erster 
Qualitiit. Alle diese Geschenke waren nach den Ver- 
diensten derjenigen bemessen, die sie empfingen.*) 
Nach dieser Gabenverteilung bat der Konig den 
Meister des Gesetzes, oder wie wir sagen wiirden, 
Doctor theologiae, Iliuen Thsang, zu priisidiren. Dieser 
nahm darauf den Prasidentenstuhl ein und liess durch 
einen Doctor theologiae von der Hochschule zu Na- 
landa seine Theses vorlesen. Auch sorgte er dafur, 
dass ein Exemplar ad valvas angeschlagen wurde, um 
die allgemeine Kritik herauszufordern, denn als Unter- 
schril't war dem Stiicke beigefiigt: „So jemand hierin 
ein einziges unrichtiges Wort findet und sich fahig 
zeigt, es zu widerlegen, werde ich ihm mein Haupt 
als Beweis der Dankbarkeit geben.“ 

Der Anschlag blieb bis zum Abende hangen, ohne 
dass jemand wagte, den Streit aufzunehmen. Der 
Doctor schrieb das Stillschweigen der Unanfechtbarkeit 
seiner Thesen zu. 

Als niemand das Wort ergriff, schloss der Konig 
die Sitzung und man kehrte nach Hause zuruck. 

Am (olgenden Morgen bewies man aufs neue dem 
Buddhabilde seine Pihrfurcht, hielt damit eine priichtige 
Prozession und vcrsammelte sich wie am (224) vorher- 
gehenden Page, .‘^o ging es funf Tage hintereinander, 
ohne dass jemand es mit dem gewaltigen Doctor des 
Mah^ana aufzunehmen wagte, was die Anhiinger des 
Hinayana, die der Chinese wenig freundlich als Ketzer 
bezeichnet, so sehr erbitterte, dass sie eine Ver- 
schworung gegen sein Leben anzettelten. 

Der Konig, von dem, was verging, unterrichtet. 

Die Annahme solcher Geschenke ist den Geistlichen 
zw.n \cihotcnj dock aus der naiven Art, mit der der Pil- 
ijriin sich aiisdriicUt, scheint man schtiessen zu miisscn, dass 
selhst die lionimsten Leute die Vorschrift in den ver- 
dorbenenZeiten, in dc-nen man lebte, liir unausfiihrbar hielten. 
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fertigte einen Erlass folgenden Inhaltes aus: „Die 
Anhanger der Irrlehre verdiistern die Wahrheit, das 
hat sich haufig gezeigt; sie lastern die heilige Lehre 
und verfiihren schmahlich das Volk. Glucklicherweise 
erheben sich zuweilen weise Manner von ausserge- 
wohnlichen Verdiensten, um die Liigen aufzudecken. 
Der Doctor aus China, der mit einem seltenen Masse 
von Scharfsinn begabt ist, und dessen Wandel jedem 
Achtung und Ehrfurcht abnotigt, bereist dieses Reich, 
um die Irriehren zu vernichten, das erhabene Gesetz 
leuchten zu lassen und die verblendeten Sterblichen 
aus der Finsternis, die sie umgiebt, zu retten. Unter- 
dessen wagen die Anhangcr der weitgehendsten Irr- 
iehren, anstatt schamrot zu werden, schmahliche Ver- 
schworung anzuzetteln und sein Leben zu bedrohen. 
Ein solches Begehen zu dulden, hiesse den graulichsten 
Anschlagen Straflosigkeit zusichern. Jeden, der sich 
zu Schulden kommen lasst, den Doctor anzugreifen 
und zu verletzen, werde ich hinrichten lassen; und 
wer es auch immer sei, der sich Spott oder Plohn 
gegen ihn zu Schulden kommen lasst, dcm werde ich 
die Zunge ausschneiden lassen. Alle dagegen, welche 
im Vertrauen aufmeineGerechtigkeitihre Anschauungs- 
weise auf geziemende Art an den Tag legen wollen, 
mogen vollkommener Freiheit versichert sein.“ 

Diese Proclamation verfehlte nicht ihren Zweck: 
die Anhanger der Irrlehre fielen ab und verschwanden, 
so dass i8 Tage vergingen, ohne dass jemand den 
Mut hatte, den Redekampf zu beginnen. 

An dem Abende, welcher dem Schlusse des Con- 
gresses vorausging, nahm der Doctor die Gelegenheit 
wahr, nocbmals das Mahayana in den Himmel zu er- 
heben und mit vielem Geiste die Vortrefflichkeiten 
und Verdienste des Buddha zu preisen. 

Die Folgen des von Iliuen Thsang berichteten 
Sieges waren (225) mehr als glanzend. Zahllos waren 
diejenigen, welche die beschrankten Anschauungen des 
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Hinayana aufgaben, um die erhabenen Lehren des 
Mahayana anzunehmen. Der Konig liberlud ihn mit 
Beweisen seiner Ehrfurcht. Die Mahayilnisten nannten 
ihn den „Gott des Mahayana", wahrend die Hinay^- 
nisten zum Dank daffir, dass er sie von dem Irrtume 
erlost hatte, ihm den Ehrentitel ,,Gott der Erlosung" 
beilegten. 

Einer der interessantesten Punkte, die im Vor- 
ausgehenden benihrt werden, ist das Verhalten zwi- 
schen den zwei Richtungen der nordlichen Kirche, 
die schon lange einander den Vorrang streitig ge- 
macht hatten. Der Doctor trug keinen Triumph iiber 
die Unglaubigen, weder fiber die Jaina’s, noch fiber 
Anhanger brahmanischer Secten, sondern fiber seine 
eigenen Glaubensgenossen davon. Er frohlockt und 
lasst Harsha frohlocken fiber diese Demfitigung von 
Buddhisten einer anderen Richtung und lasst in der 
unzweideutigsten Weise und unverblumt erkennen, dass 
er sie des Meuchelmordes fahig halt. Wir unserer- 
seits halten daffir, dass fibertriebene Aengstlichkeit dem 
Doctor aus China einen Streich gespielt hat, dass 
seine Gegner aus dem Hinayana nicht so schlecht 
waren, wie er sie schilderf*'), mfissen aber zugleich 
benierken , dass die weitgehende Geringschatzung, 
welchc die gebildeteren und gelehrten MahayAnisten 
ffir ihre Glaubensgenossen einer mehr asketischen 
Richtung hegten, sich schon im Lotus zeigt. Dieses 
niissgfinstige Verhalten der beiden Richtungen gegen 
einander ist eine Thatsache, die man bei der Ge- 
schichte der Kirche in Indien, zu der wir jetzt fiber- 
gehen, nicht ausser Acht lassen dark 

*) Der gute Mann hatte in dem Augenblicke gewiss 
vergessen, was er selbst vorher von den Hlnayanisten in 
dem Rloster zu Tamasavana I p 200) ausgesagt hatte'. 

dass sie sich durch die Reinheit ihrer Tugend und den 
Edelmut ihres Charakters auszeichncten. 



VIERTES BUCH. 

KircliengescMchte. 


KAPITEL ]. 

Brster Zeitraum bis A§oka. 

i) Quellen, Chronologic. 

Die wichtigsten Ereignisse in dem jugendlichen 
Zeitalter der Kirche sind uns in Berichten uberliefert, 
die, obschon bedeutend unter einander abweichend, 
doch dcutlich einen gemeinschaftlichen Ursprung ver- 
raten. Welche der auf uns gekommenen Ueberliefe- 
rungen im allgemeinen oder in jedem speciellen Ealle 
sich am wenigsten von der gemeinschaftlichen Quelle 
entfernt hat, ist eine ausserst heikle Frage; denn es 
fehlt an den nStigen, ausserhalb der Kirche stehenden 
Zeugnissen von Personen, die durch ihre Erklarungen 
Einfliiss auf unser Urteil ausiiben konnten. Das 
grossere oder geringere Mass von Autoritat, welches 
wir der einen oder anderen Ueberlieferung zuzuer- 
kennen haben, hangt deshalb vollstandig von dem In- 
halte und der Form des Ueberlieferten ab. Die 
Quellen fur die Kirchengeschichte des ersten Zeit- 
raumes lassen sich im grossen und ganzen in siid- 
liche und nordliche einteilen, eine Einteilung, die auch 
fiir spatere Perioden stichhalt. Dabei muss bemerkt 
werden , dass die Berichte der ersten Abteilung nur 

i8** 



282 


die Ansichten einer einzigun Secle, der ceiloncbibchen 
Geistlichkeit, derjenigen (227) von Mahavihara, d. h. 
Grossmiinster, reprasentiren , wahrend die Ueberliefe- 
rungen der Nordlichen aus einem Kreisc verschiedener 
Secten herruhren."') 

Trotz der grosseren Verschiedenheit der nordlichen 
Berichte stimmen sie mit vvenig Ausnahmen darin 
untereinander iiberein , dass sie die Regierungszeit 
Anoka’s, des Maurya, gut ein Jahrhundert nach dem 
Nirvana ansetzen**), wahrend die Ceilonesen an- 
nehmen, dass die Zwischenzeit mehr als doppelt so 
gross gewesen sei. Hiermit hangt zusammen, dass 
letztere drei Concilien im ersten Zeitraume kennen, 
erstere dagegen nur zwei. 

Bei der Vergleichutig der Zeitangaben der nord- 
lichen Bnddhisten mit denen der Ceilonesen bemerkt 
man , dass letztere dem Ausbau oder der Erhaltung 
eines chronologischen Systems bedeutend mehr Sorgfalt 
zugewandt haben als erstere. Die zwei Chroniken 
und Buddhaghosha geben eine vollstandige Liste der 
Konige von Magadha und eine andere von den Herr- 

*) Zum ersten Teile gehoren folgende Quellcn: Culla- 
v.igga XI, und XII; die Chroniken Dipavansa und Mah&* 
vansa, Buddhaghosha’s Kommentar Samanta-P^sadikk (heraus- 
gegeben ron Professor Oldenberg in Suttavibhanga 1,283 
Ig.); zum zwciten: der Anhang zu Cakyamuni’s Lebens- 
Iteschreibung, Ivai>. ^IH. (bei Schiefner p 305); Taranatha’s 
Cicsduchte des Huddhumus ; wnzu man noch die Berichte Fa 
Ilian’b und Iliuen THsang’s hinzutiigen kann. 

**) Eine Ausnahme fmdet sich im Avadana Cataka, wo 
Acoka 200 Jahre nach dem Nirvana auftritt; Burnouf Introd. 
P, 432 - In einer anderen Redaktion der Legende wird 
Wiederholentlich von 100 Jahren gesprochen a. a. O. p 435 * 
Hiermit stimmt die Angabe iiberein, dass das zweite Concil 

oder 220 Jahre nach dem Nirvana gehalten wurde 
(laran.itha 42), insofern die Nordlichen dieses Concil unter 
Acoka, dem Mauiya, haben stattlinden lassen, woraus das 
Wenigstens hervorgeht, dass die Methode der Verdoppelung 
bei den Buddhisten im Norden eben so gewohnlich war als 
im Siiden. 
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schern Ceilon’s, seit dem Jahre i bis auf Aqoka, mil 
der Angabe der Regierungsdauer eines jeden. Zum 
Teile stimmt die Liste mit denjenigen iiberein, welche 
man in den Parana’s und in den Jaina-Schriften an- 
trifft. Welche von diesen Listen die schlechteste ist, 
ist schwer zu sagen.*) Es ist durchaus nicht unmog- 
lich, dass die Ceilonesische noch die beste ist; nichts- 
destoweniger darf man nicht darauf bauen, und das ist 
das einzige, was wir hier daruber auszusagen haben. 

(228) Die Reihe der Konige in Magadha nach den 
Nordlichen beginnt mit Ajiltavatru, der acht Jahre vor 
und 24. Jahre nach dem Tode Buddha’s rcgierte, bis 
er von seinem Sohne Udayin, Udayi-Bhadra Oder 
Udaya-Bhadra ermordet wiirde. Dieser wurde seiner- 
seits von seinem Sohne Anuruddha nach einer Re- 
gierung von 16 Jahren ermordet. Anuruddha wurde 
von seinem Sohne Munda getotet, und diesem wider- 
fuhr dasselbe Los durch seinen Sohn Naga-Dassaka.**) 
Die Summe der Regierungsjahre Anuruddha’s und 
Munda's betragt 8 Jahre.***) Nclga-Dassaka herrschte 
24 Jahre und wurde dann abgesetzt. Darauf folgte 
(Jifundga mit 18, und dann dessen Sohn Kala-A(,'oka 
mit 28 Jahren. Dem letzteren folgten seine zehn 
Sohne gleichzeitig, die zusammen 22 Jahre am Ruder 
blieben. Ihnen folgten die neunNanda’s, welche auch 
22 Jahre lang den Scepter fiihrten. Darauf bemach- 
tigte sich Candragupta, der Stifter der Maurya-Dy- 


*) Eine kritische Vergleichung der ceilonesischen und 
Jaina-Chronologie findet der Leser in einer Abhandlung 
von Prof. Jacobi in der Zeitschrift der Deutschen Morgen- 
lUndisclien Gesellscliaft XXXIV, p 185 (wogegen Prof. Olden- 
P 751 ebendaselbst) und XXXV, p 667. 

**) Oder Naga-DSsaka, 

***) Buddhagosha hat 18 Jahre; denn wenn man die 
Jahreszahlen bis zum Wegzuge Mahendra’s zusammenzieht, 
dann erhalt man 246, wiihrend die Summe 236 sein muss, 
wie Buddhagosha selbst angiebt. 



nastie des Thrones; er blieb 24 Jahre'*) Konig, sein 
Sohn Bindusara 28. Der Sohn des letzteren, A9oba, 
kam also 214 nach dem Nirvana an die Regierung, 
obschon er, wie es heisst, erst vier Jahre spater, im 
Jahre 218 als Alleinherrscher von Indien gekront 
wurde.**) 

Wer denkt nicht bei der eintonigen Wiederholung 
von Vatermorden im Anfange der Reihe sofort an 
die Absetzung des Uranus durch Saturn und des 
letzteren durch Jupiter? Als Mythe ist die Erzahlung 
unantastbar, als historische Thatsache unmoglich, was 
mit Hiilfe einer einfachen Rechnung leicht zu zeigen 
ist. Erinnern wir uns, dass Udayin am Tage von 
Bimbisiira’s Tode geboren wurde, und nehmen wir 
den denkbaren, obschon ziemlich unwahrscheinlichen 
Fall an, dass jeder der drei mittleren Vatermorder 
im 17. Jahre durch die Geburt des zum (229) Vater- 
morde vorbestimmten Sohnes erfreut wurde , dann 
wiirde folgen, dass Udayin, als er in seinem 32. Jahre 
den Ajlta^atru ermordete, einen Sohn Anuruddha von 
'5 Jahren hatte. Dieser beging den Vatermord sechs* 
zehn Jahre spater, als er daher 31 Jahre alt war, und 
sein vielversprechender Sohn Munda 14. Da der letzte 
acht Jahre spater ermordet wurde, nachdem er unter* 
dessen selbst schon einen \ atermord begangen hatte, 
miisste er, Munda, mit 22 Jahren einen Sohn N^ga- 
Dassaka gehabt baben, der irastande gewesen ware, 
seinen Vater zu etmorden. Wir sehen also, dass der 


*) Mahavansa 23 giebt unricbtigerweise 34 an. 

**) Teilweise stimmt mit der mitgeteilten Liste eine 
nordliche Angabe uberein. Die Namen sind Ajatacatru, 
Udayi-Bhadra, Munda (d. h. der Kahle), Kakavarnin (d. h. 
der Krahenfarbige, der Schwarze), Sahalin oder 'Sapadin, 
Tuiakuci, Mahamaiulala (d. h. dessen Rreis oder Scbeibe 
gross ist), Prasenaju, Nanda, Bindusara, Acoka; Burnout 
/iitroJ. p 35S ; vgl Taranatha p 287, wo einige Abweichungeu 
vorkommen. 



erste Teil der chronologischen Liste keinen Glauben 
verdient, wenn man die angegebenen Zahlen als Aus- 
druck fur historische Zeitraume betrachtet; in jeder 
anderen Hinsicht sind die Zahlen vielleicht vollkommen 
richtig. 

Die weiteren Posten der Rechnung sind ebenso- 
sehr Bedenken ausgeselzt. Nach der altesten Chronik* **) ***) ) 
regierte (^ii^unaga lO, nicht i8 Jahre, und folgen ihm 
die zehn Manner, welche 22 Jahre herrschten. Sonst 
erzahlt derselbe Chronist, dass (,^i<;;un 4 ga zum Sohne 
und Nachfolger den Aroka, beigenannt Kala*’^}, hatte; 
die Nanda’s sind fiir denselben Schreiber unbekannte 
Grossen. Der Verfasser der jiingcren Chronik erklart 
die zehn Briider fiir identisch mil den neun Nanda's* ’ *), 
und legt beiden Gruppen eine gleiche Zahl von Re- 
gierungsjahren, namlich 22 , bei. Es sieht gerade so 
aus, als ob die Spaltung der Zehn und der Nanda’s 
und die Verdoppelung des Postens nur dazu da ware, 
um ein Deficit der Rechnung zu decken. 

Die Widerspriiche der siidlichen Ueberlieferung 
beschranken sich nicht auf die mitgeteilten Umstiinde. 
Die Barmanen lassen Niiga-Dassaka nur vier Jahre 
am Ruder anstatt a4f), und obschon sie in grellen 
Farben zu erziihlen wissen, wie das Volk gegen die 
Rasse der Vatennorder sich erhob und einstimmig 
l^igunaga zum Konige ausrief, lassen sie denselben 
doch (230) nicht vor 63 nach dem Nirvana den Thron 
besteigen: immerhin noch zehn Jahre friiher, als die 
jiingere Chronik thut. Wenn man Jahre mit Minuten 

*) Dipav. 5, 98; vgl. 5, 25 und 80; 4, 44. Aus 5, 99 
geht hervor, dass Cicunaga mit seinem Sohne Kala-Acoka 
verwechselt oder sogar identificirt wurde , vielleicht mit 
Recbt. 

**) D. h. der Schwarze, was an Kak.rvarnin, den Krahen- 
farbigen, erinnert, siehe Note oben. 

***) Mabavansa 23. 

t) Bigandet II p 114, Er ham also 52 nach dem Nir- 
vana um, nach der ceilonesischen Li.ste 72. 
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Oder Stunden gleichstellt, kann der Zeitverlauf zwischen 
dem abgesetzten N^ga-Dassaka und dem unmittelbar 
darauf zum Konige ausgerufenen (^"igunaga ganz wohl 
erklart werden; sonst nicht. Dieselbe Quelle'^ ) stimmt 
mit der ceilonesischen hinsichtlich der Regierungs- 
dauer des Kala-Agoka iiberein , um gleich darauf 
etwas abzuweichen, insofern die Anzahl der Sohne, 
welche diesem Fursten folgten, neun, nicht zehn be- 
tragt. Der erste der neun Briider hiess Bhadrasena, 
der letzte Dza-Nanda; der Gesamtbetrag der Re- 
gierungsjahre dieser Bruder war 33. Aus der Ver- 
gleichung dieser Ueberlieferungen, die alle dem Siiden 
angehoren, miissen wir schliessen, dass 22 = 33 == 44 
ist, und dass die zehn Bruder = den neun Nanda’s sind. 

Das Bemerkenswerteste in den barmanischen An- 
gaben ist wohl die Meldung des Namens Bhadrasena, 
denn dieser kommt anderswo**) als Sohn oder Spross- 
ling des Ajatagatru vor. In dem Dipavansa, wie bei- 
laufig bemerkt worden ist, wird (^igunaga verwechselt 
Oder identificirt mit Kdla-Agoka, der Vater mit dem 
Sohne. Setzt man also (^igun&ga = Khla-A90ka, dann 
wird, weil Bhadrasena, der Sohn sowohl dieser beiden, 
als des Ajatagatru genannt wird, (,iigunS.ga, sonst 
Kfila-Agoka genannt , auch gleich Ajtovatru sein, 
forner gilt Udayin oder Udayi-Bhadra bei alien Indern 
ausser den Buddhisten***), als der Stifter von Patali- 
putra, was auch Garga von ihm berichtet'l"), der ihn 
einen Sohn V'‘A’naga’s nennt. Nach den Buddhisten 
hat Kala-Agoka Putaliputra gestiftet, was zur Gleich- 
setzung des Kala-Ayoka, des Sohnes yigunaga’s, mit 
Udayi-Bhadra (Bhadrasena), dem Sohne Ajatagatru’s, 
fuhrt; woraus weiter foigt, dass (,'ivunaga und Ajata- 

*} Wie oben, 124. 

aiapatha-Br.ihmana 5, 5, 5. 

Jacnin. Z. 1). M. XXXV p 668. 

7) Bnhat-Saniiit.i, \ orredu 36; clic 1‘orm Udadhi da* 
selbst GJJciibar 'eidorben au'. I tlaji, 
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Viltru identisch sind, wie wir bereits oben gesehen 
haben. Bei den Jaina’s heisst Udayai, va (auch Udayin 
genannt) Enkel des Bimbisara, iind (231) das ist er 
auch in der ceilonesischen Liste. Wenn nun die 
Purana’s den Udayai^va Urenkel des Bimbisara nennen, 
dann fallt damit die Gleichung Udaya-Bhadra = KaIa- 
A^oka noch nicht, weil Hiuen Thsang*") ausdriicklich 
einen Ayoka Urenkel Bimbisara’s nennt; allein die 
Uebereinstimmung der Angaben hinsichtlich der An- 
zahl der dazwischen liegenden Generationen hort auf. 
Diese Anzahl nun lasst sich vermindern, wenn wir 
den Irrtum, Oder wie man es nennen will, in dem 
Dipavansa, demzufolge (/i^unaga und Kila- Acoka iden- 
tisch sind, als Grundlage nehmen. Dann wiirden Aja- 
tafatru, (jlii,-.unS,ga, Kala-A<,;oka, Udayi-Bhadra — und 
wir konnen im Vorbeigehen unsern alten Bekannten, 
den Neujahrsboten Kala-Udiyin niit in die Gesellschaft 
aufnehmen — sich auf eine Personification mit verschie- 
denen Namen oder auf zwei zuruckfiihren lassen.**) 


♦) Voy. des PH. 7 ?. I p 137; 11 p 414. 

**) AVir halten diese Kdnige fiir Herrscher bestiramter 
Tage des Monates, speciell des Anfanges des Jahres, sei 
es im Kirttika oder Philguna. AVenn AjAtacatru am A 7 oll- 
mondstage des Karttika regiert, wird Udayin am 16. herr- 
schen. Man kann den 16. als den ersten Tag im Jahre 
betracliten, obschon bereits am vorhergehenden Tage das 
alte und das neue Jahr zusammenstossen, so dass die Ver- 
wirrung zwischcn 15 und 16 erklarlich ist. „Schwarzer 
A^oka** wurde eine Benennung des ersten Tages der 
schwarzen Monatshalfte , z. B. des Kiirttika sein kunnen, 
Weil der Feiertag, Vollmond des Acoka, auf den 15. Kart- 
lika fiillt; siehe Heraadri Caturvarga-Cintdmani II, 2, It)2. 
Mit Ajatacatru synonym ist Acatru, ein Name des Alondes. 
Es steht lest, dass die ubrigen Kbnige von Magadha von 
dem Monde abstammen. In seiner Art unterscheidet sich 
der Stammbaum von Magadha durchaus nicht von dem java- 
nesischen der AA''uku’s(AA^ochen). KonigAATatu-Gunung (der30. 
AA^uku) erzeugte mit seinen beWen Gemahlinnen Sinta und 
Landep (dem ersten und zweiten AVuku) 27 Sdhne, A\’'ukir etc., 
die die iibrigen AVuku’s sind, siehe Babad (ed. Meinsma) 2. 
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{232) 2) Erstes Concil. 

Es ist bereits fruher berichtet worden'^), dass 
Kavyapa der Grosse, der von deni Herrn zu seinem 
Nachfolger eingesetzt worden war, bei dem Nirvana 
nicht zugegen war, dass er erst eine Woche spater 
die Trauerkunde von einem Ajivika, den er unter- 
wegs antraf, vernahm; dass Subhadra, der erst vor 
kurzem und erst in seinen alten Tagen Monch ge- 
worden war, seine unverholene Freude dariiber zu er- 
kennen gab, dass man das Joch des Meisters losge- 
worden ware, obgleich er das Belastigende dieses 
Joches noch nicht gefiihlt haben konnte.'' ' ) 

DergefahrlicheEinflussdieser unpassenden Aeusse- 
rungen des steinalten Subhadra entging dem 
nicht und erfiillte ihn mit berechtigten Besorgnissen. 
Er glaubte, dass Versuche gemacht werden wiirden, 
das Gesetz und die Satzungen zu beeintrachtigen; 
dass Recht und Gesetz unterdriickt werden, Unrecht 
und Ziigellosigkeit triumphiren wiirden. Um solches 
zu verhiiten, schlug er den Monchen vor, eine grosse 
Versammlung abzuhalten, in der man die gegenseitige 
Uebereinstimmung des Gesetzes und der Vorschriften 
der Zucht bestatigen sollte. Als die Briider diesen 
Vorschlag angenommen batten, wahlte er 499 der 
gceignetsten Mdnche aus , mit Ausschliessung des 
Ananda, der zwar der Gelehrteste war, es aber noch 
nicht zur Wiirde eines Arhat gebracht hatte. Die 
Briider waren nun der Ansicht, dass man iiber dies 

*) I. Band p 293. 

**) Nach einer nordlichen Ueberlieferung war dieser 
..Letzte der Schuler" schon vor dem Buddha gestorben 
I. Band p 289 Note; in einer anderen kommt Bhadra, als 
eine Fleischwerdung des Satans, als ein Unruhestifter uud 
Zwietrachtsaer vor, 137 Jahre nach dem Nirvana und znr 
Zeit des zwciten Kacyapa, d. h. in einer anderen Redaction 
der Ereignisse zur Zeit des Concils unter Kacyapa dem 
Grossen; Taranatha p 52 und 298. 
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letzte Bedenken hinweggehen musste und baten Ka- 
9yapa, den Ananda zur Versammlung zuzulassen. 
Der grosse Patriarch ausserte hiergegen keine Be- 
denken, umsoweniger, als gerade noch ein Plata un- 
besetzt war und es sich jetzt gut traf, dass aus- 
schliesslich des Vorsitzenden gerade 500 an der Ver- 
sammlung teilnehmen sollten. 

Nach diesen vorbereitenden Schritten musste iiber- 
legt werden, wo (233) die Versammlung abgehalten 
werden sollte. Die allgemeine Ansicht bestimmte 
Rtljagriha als den geeignetesten Ort, und demzufolge 
beantragte der Vorsitzende in einer Kapitelversamm- 
lung, dass man die Regenzeit in Rijagriha zubringen 
und dort das Concil halten solle. 

Nachdem der Vorschlag angenommen war, zogen 
die Senioren nach Rtjagriha mit der Absicht, die 
Versammlung im zweiten Monate abzuhalten, um den 
ersten Monat darauf verwenden zu konnen, dasjenige, 
was in Unordnung gekommen ware, wieder herzu- 
stellen.*) Und das geschah.**) 

An dem Tage, welcher der Versammlung voraus- 
ging, dachte Ananda bei sich: „Es geziemt sich nicht 
fur mich, der ich noch kein Arhat bin, morgen zu 
der Versammlung zu gehen.“ Beinahe die ganze 


•) Auf diesen XJmstand werden wir spater zuriick- 
kommen. 

**) Buddhaghosha giebt einen ausfiihrliclien Bericht, wie 
Ananda, nachdem K^yapa mit der einen Halfte derMonche 
und Anuruddha mit der anderen nach Rajagriha gezogen 
^ar, mit des Herren Bettelnapf und Gewand (von Kusinara) 
nach (J^ravasti reiste, um darauf nach Rajagriha zu gehen — 
das ist, als ob jemand, der von Amsterdam nach Brussel 
wili> die Reise iiber Groningen raachte. Zu ^ravasti war 
grosser Jammer, als man den Ananda ohne den Meister 
sah. Der Schuler hielt eine Predigt iiber die Unbestandig- 
keit der Dinge; brachte ferner das Gemach des Buddha im 
Jetavana-Kloster in Ordnung, wie er friiher zu thun pflegte, 
Hess das Kloster schliessen und reiste endlich nach Raja* 
griha. 

Kern, Buddhismus. II. I9 
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Nacht Li.achte er wachend in Gedanken an den Zu- 
stand seines Leibes zu, bis er gegen Morgen in Schlaf 
sank. Und siehe da, sein Haupt hatte das Kissen 
noch nicht erreicht, als seine Fiisse sich von der Erde 
losten; und in demselben Augenblicke wurde sein 
Geist*), durch den er sich von der Erde losgelost, 
von Unreinheiten befreit, so dass er als Arhat in die 
Versammlung kam.**) 

Im Beginne der Synode erklarte der Vorsitzende, 
dass er mit Zustimmung des Kapitels den Upali be- 
ziiglich der Zucht fragen wollte, worauf Letztgenannter 
zu verstehen gab, dass er mit Zustimmung des Ka- 
pitels bereit ware zu antworten. Kdc,;yapa ergriff aufs 
neue das Wort (234) und richtete an UpS.li diese 
Frage: „Ehrwurdiger Bruder UpMi, wo ist der erste 
der (vier) Artikel uber die Todsiinden verkundet wor- 
den?“ — „„Zu Vai^ili.'*" — „Wegen welcher Per- 
son?“ — „„Wegen des Sudinna (Sudatta), Kalanda’s 
Sohn.““ — „Ueber welche Sache?“ — „„Ueber den 
Beischlaf.““***) — Dann wurde Uplli nach dem 
Gegenstande des ersten Artikels iiber die Todsiinden 
gefragt, sowie nach der Veranlassung, der Person, der 
(ersten) Verkundigung, der Wiederholung der Ver- 
kiindigung, der Schuld (die man sich in jedem ge- 


•) D. h. Licht. 

**) Die Versammlung wurde im Eingange der Sapta- 
panra-Grotte des Berges Vaibhara gehalten. Dort hatte 
Ajatacatru eine marchenbaft schbne. mit aller moglichen 
Pracht und Comfort ausgeriistete Halle errichten lassen. So 
erziihU Buddhaghosha, der hinzufugt, dass zu jener Zcit 
18 ICloster zu Rajagriha waren, alle sehr iibel zugerichtet 
und verwahrlost. Die Mdnche sahen ein, dass sie diesen 
\ eru ahrlosten Haufen in Ordnung bringen miissten, well 
sonst die Ketzer sagen wurden: „Sehet, diese Anhanger des 
Asketen Gautama haben beira Leben ihres Meisters die 
Rlu^iter wohl in Ordnung gehalten, aber jetzt nach seinenl 
Tode Ussen sie dieselben verwahrlosen. 

Die Geschichte wird erzahlt Suttavibhanga I, p It* 
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gebenen Falle aufladtj und den Fallen der Unzu- 
rechnungsfahigkeit. 

Darauf folgte die Frage, wo der zweite Artikel 
verkiindigt worden ware. Upali antwortete: ,„,Zu 
Rijagriha.““ — ■ „\Vegen welcher Person?" — „„\Vegen 
Dhanika, desT6pfersohnes.“‘‘ — j.Ueber welche Sache?“ 
— „„Ueber Diebstahl.““*) Darauf warden dieselben 
Fragen gestellt wie oben. In gleicher Weise wurde 
das Verhor fortgesetzt und erfuhr man aus dem Munde 
Uplli’s, dass der dritte Fall einer Todsiinde zuerst zu 
Vai^&li vorgekommen sei; die Schuldigen waren ver- 
schiedene Monche, die Selbstmord begangen batten.**) 
Der vierte Artikel, welchen der Meister ebenfalls zu 
Vai^ali erlassen hatte, bezog sich auf den Fall einiger 
Geistlichen, die sich die Dummheit der Landleute zu 
Nutze machten, um sich gegenseitig iibermenschliche 
Befahigungen beizulegen und dadurch ein bequemes 
und angenehmes Leben zu fuhren.***) In derselben 
Weise, wie der Artikel uber die Todsiinden, wurde 
das ganze Reglement fur Monche und Nonnen ab- 
gehandelt. 

Nachdem alles, was auf die Zucht, den Vinaya, 
Bezug hat, abgehandelt war, schlug der Prasident vor, 
zur Behandlung des Dharma, der Glaubenslehrejj, 
uberzugehen, und zwar auf die Weise, dass er Fragen 
1235) an Ananda richten werde, worauf dieser Bescheid 


*) Der gemeinte Fall steht Suttavibhanga I p 41. 

**) Suttavibhanga I p 68. 

***) Suttavibhanga I p 87, wo die histoiische Erklarung 
im Widerspruche mit den Worten de^ Reglements und den 
Priestergeliibden steht, welche verbieten, dass sich jemand 
als mit ubermenschlicher Weisheit ausgerustet ausgiebt, aber 
mchts bestimmt fur den Fall, wo jemand anderen diese Gabe 
andichtet. 

t) Der Dharma muss hier den Abhidharma in sich 
schliessen; in Cullavagga p 293 wird gesagt, dass die Jiinger 
die drei Pitaka’s festsetzten; doch das Stiick ist nur eine 
Inhaltsangabe und gehbrt nicht zu dem eigentlichen Texte. 
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geben miisste. So wurde beschlossen. Der Vorsitzende; 
..Ehrwiirdiger Bruder Ananda, wo wurde das Brah- 
majala-Sutta*) verkiindet?" — „„Z\vischen Rajagriha 
und Nilanda, bei dem Mangopfahl (Amaryashtika).““ 

— „Wegen ^Yelcher Person?’* — „„Wegen Suppiya’s, 
des Bettelmonches, und Brahmadatta’s, des Studenten.““ 

— Alsdann fragte Ka9yapa nach der Veranlassung 
und der Person des Brahmajila-Sutta. Darauf ging 
er zu der Frage uber, wo und in w’essen Gesellschaft 
der Meister das Samannaphala Sutta*’*') vorgetragen 
hiitte. Ananda antwortete; „„Zu Rajagriha, in dem 
Mangogarten des Jivaka und in Gegenwart des Ajita- 
gatru."'* Und so wurde mit Fragen und Antw'orten 
fortgefahren, bis die fiinf Sammlungen***), aus denen 
das Sutta-Pitaka besteht, abgehandelt waren. 

Darauf ergriff Ananda das Wort, um eine Mit- 
teilung folgenden Inhaltes zu machen: „Der Herr hat 
mir bei seinetn Nirvina von der Moglichkeit gesprochen, 
dass die Monche nach seinem Hinscheiden die unter- 
geordneten und sehr untergeordneten Vorschriften der 
Zucht abzuschaffen wiinschen wiirden." Diese Mitteilung 
rief die Frage hervor, ob er (Ananda) bei genannter Ge- 
legenheit den Herrn auch gefragt hatte, welche diese 
untergeordneten und sehr untergeordneten Vorschriften 
waren, worauf er antwortete, er habe es versaumt. 
Nun traten einige Senioren auf und behaupteten, dass 
ausser den vier Todsunden alles iibrige zu diesen 
untergeordneten Vorschriften gehorte. Andere waren 
der Ansicht, dass man sowohl den Titel iiber die 
Todsunden als auch den folgenden Titel aussondern 
miisse, und dass alles iibrige zu den untergeordneten 
Vorschriften zu rechnen ware. Wieder andere wollten 
die drei ersten Titel, andere vier, andere fiinf, noch 

*) Das ist das erste des Sutta-Pitaka. 

**1 Uebersetzt von Burnouf. Lotus 449—482. 

**\ Vikaya^s; iiber die Einteilung dieser Nikaya’s, oder 
"wie die Xordhehen sagen; Agama’s, spiiter mehr. 
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andere die sechs ersten Titel ausnehmen und das 
Uebrige als untergeordnet betrachtet wissen.*) Da 
erhob der Vorsitzende seine Stimme, um die (2361 
Versammlung gegen jeden Versuch zu warnen, unter- 
geordnete und sehr untergeordnete Vorschriften ab- 
zuschaffen. „Unsere Regeln der Zucht“, so ungefahr 
driickte er sich aus, „sind auch bei den Laien bekannt, 
sie wissen sehr wohl, was uns (,iakya-Sohnen erlaubt 
ist, und was nicht. Wenn wir nun die untergeord- 
neten und sehr untergeordneten Vorschriften der Zucht 
abschaffen wiirden, wiirde man sagen; Was der Asket 
Gautama seinen Jungern geboten hat, verschwindet 
wie Rauch; so lange ihr Meister noch in der Welt 
war, befoigten sie die Regeln der Zucht, aber kaum 
ist er tot, so horen sie damit auf. Deshalb beantrage 
ich, wenn die Versammlung es gut heisst, dem ein- 
mal Vorgeschriebenen nichts zuzufugen, nichts weg- 
zunehmen, und uns an die Vorschriften zu halten, 
wie sie einmal gegeben sind.“ — Dieser Antrag drei- 
mal wiederholt, wurde angenommen.**] Die Monche 
horten nicht auf, den Ananda dariiber zu tadeln, dass 
er versaumt hiitte, den Herrn zu fragen, worin die 
untergeordneten und sehr untergeordneten Punkte der 
Zucht bestanden. Sie sagten zu ihm: „Du hast Un- 
recht gethan, bekenne deine Schuld.“ Ananda er- 
widerte: „Ich habe es versaumt, weil ich nicht daran 
gedacht habe; ich kann darin kein Arg sehen. Aber 
aus Achtung vor eurer Ansicht will ich wohl sagen, 
dass ich schuldig bin.“ Nun wurden noch mehrere 

*) Das Mass der Bedeutsamkeit und Untergeordnetheit 
ergiebt sich von selbst aus der schwereren oder leichteren 
Strafe, Das wussten die Verfasser des PrMinioksha noch, 
aber diejenigen dieses Teiles des Cullavagga hatten es ver- 
gessen. 

**) Es braucht kaum bemerkt zu werden, dass die Ver- 
fasser dieses Berichtes unwillkiirlich die Autoritat des Buddha 
gleich Null, die Autoritat des Publikums als massgebend 
betrachteten. 
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Vorwiirfe gegen Ananda vorgebracht. Erstens, das^ 
er einmal auf den Regenniantel des Herrn getreten 
hatte, als er damit beschaftigt war, denselben zu 
fiicken. Zweitens, dass er die Schuld triige, dass weib- 
liche Personen sich vor dem Korper des Herrn auf die 
Erde gebeugt und ihn so mit ihren Thranen be- 
schmutzt batten. Drittens, dass er unterlassen hatte, 
kurz vor dem Nirvana den Herrn zu bitten, seinen 
Tod noch etwas hinauszuschieben.* I Viertens, dass 
er die Aufnahme von Frauen in den Orden bewirkt 
hatte. Ananda brachte zu seiner Entschuldigung, was 
den ersten Punkt betraf, vor, dass er nicht aus Un- 
ehrerbietigkeit auf den Regenmantel getreten hatte; 
hinsichtlich des (237) zweiten Punktes, dass er so ge- 
handelt hatte, um zu verhindern, dass die Frauen zu 
ungelegener Zeit kamen; gegen den dritten Verweis 
verteidigte er sich durch die Erklarung, dass er in 
dem genannten Augenblicke von dem Teufel besessen 
war, und gegen den vierten Vorwurf fiihrte er an, 
dass die Gautami sich als Pflegemutter um den Herrn 
verdienstlich gemacht hatte. Er konnte in allem dem 
kein Unrecht finden, endete jedoch mit der Versiche- 
rung, dass er aus Achtung vor der Meinung der ehr- 
wiirdigen Briider sich schuldig bekennen wolle. 

.\n diesem ersten Concil, an welchem man in gegen- 
seitigerUebereinstimmung „dieZucht“festsetzte, nahmen 
500 Monche teil, weshalb dasselbe in der Geschichte 
das „Concil der 500“ genannt wird.**) 

So lautet der Hauptsache nach die kanonische Ver- 
handlung in dem Cullavagga. Von andrer Seite wissen 


) Aiemand war bei dieser Gelegenheit ausser dew 
ileister und Ananda zngegen; wie die Briider diesen tJm- 
st.rnd crh-ihren batten, wird nicht mitgeteilt. 

“■*) In einem von Buddhaghosha a. a, O. citirten versus 
memonah: vvird diese Versammlung auch ,.die der Senioren“ 
genannt. 
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wir, dass die Synode sieben Monate dauerte.*) Bud- 
dhaghosha weiss ferner zu berichten, dass die Natur 
die gliickliche Beendigung des Conciles mit einem 
feierlichen Erdbeben tn optima forma und mit einigen 
Wundern ausserdem feierte."**) Unter den Grossen 
der Versammlung werden ausser Kcl9yapa dem Grossen, 
Upili und Ananda auch genannt Anuruddha, Vagina, 
Pdrna, Kagyapa der Jiingere***), Katyayana und 
Kotthita Oder Kotthika.f) 

Die nordliche Recension des Berichtes, wie wir 
dieselbe im Anfange der Lebensbeschreibung des 
(Jikyamuni antreffen, zeichnet sich durch einen leben- 
digeren Ton der Erzahlung und der Handlung, sowie 
auch dadurch aus, dass die didaktische Tendenz weniger 
in den Vordergrund tritt. Sie macht den Eindruck, 
etwas jiinger zu sein als die Recension des Culla- 
vagga, aber viel alter als des Buddhaghosha erorterter 
Bericht. Es ist von Interesse, das Stuck im Auszuge 
tnitzuteilen, um die ubereinstimmenden und abweichen- 
den Punkte hervortreten zu lassen. 

(238) Als schon die meisten Arhats das Zeitliche 
mit dem Ewigen vertauscht batten, sahen die Gotter 
mit Bekiimmernis, dass die Lehre des Herrn ins Sinken 
gerate, und in Erwagung, dass auch die begabtesten 
Monche hingeschieden warenfy), fragten sie sich 
bekiimmert, wer es ubernehmen solle, die Lehre 
des Meisters zusaramenzustellen. Da sagte Ka9yapa 
zu den Monchen: „Sinteraalen die Gotter ihre Betrubnis 


*) U. a. Dipav. Kap. 4 u. 5, I — 15; Buddhaghosha a. a. O. 

•*) Das Ende der Versammlung fiel auf den Vollmonds- 
tag des Phalguna, um und her dem Friihlingsaquinox. Dann 
bebte die Erde, rhetorisch ausgedriickt, von den Friihlings- 
stiirmen. 

***) Auch hier lebt der zweite Kayyapa gleichzeitig mit 
dem ersten. 

t) Koshthila oder Kaushthila bei den Nordlichen. 
tt) Gliicklicherweise waren 100 Jahre spiiter noch acht 
Sthavira’s iibrig, um die unverfalschte Lehre fortzupflanzen. 
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an den Tag legen, mvisset auch ihr nicht hintanstehen.“ 
Sofort Hess er durch den Diener Purna“) eine Ver- 
sammlung zusammenberufen, in der 499 Heilige er- 
schienen und von K%yapa den Zweck der Zusammen- 
kunft erfuhren. Unterdessen sandte derselbe wiederum 
Purna ab, um auch Gavampati zu holen. Gav&mpati, 
der von dem Boten damals zuerst die Nachricht er- 
fuhr, dass der Herr dahingeschieden sei, erschrak der- 
massen, dass er unter einigen Wundern den Geist 
aufgab. Darauf kehrte Purna, nachdem er der Leiche 
die schuldige Ehre erwiesen hatte, mit dem Bettel- 
napfe und dem Ordensgewande des Verschiedenen 
nach dem Haine der zwei Sal-Baume zuriick, um dem 
K&^yapa zu melden, was geschehen ware. Der Pa- 
triarch war durchaus nicht zufrieden und erliess einen 
Befehl, wonach es jedem aufs strengste verboten wurde, 
zu sterben, bevor er das Notige vollbracht hatte. Er 
schlug darauf der Schar vor, mit ihm nach Rijagriha 
zu ziehen, wogegen die Briider nichts einzuwenden 
batten.^ Nur wiinschten sie vorab zu wissen, welchen 
Platz Ananda, der doch auch ein Lehrer ware, ein- 
nehmen sollte. Der Vorsitzende, der die bestimmte 
Zahl nicht iiberschreiten wollte, glaubte, es wiirde das 
Beste sein, wenn man den Ananda zum Wasserbesorger 
anstellen wurde. Und mit diesem Gedanken konnte 
man sich wohl befreunden. 

Als Ajatavatru Ka^yapa den Grossen in Rajagriha 
sah, dachte er an den Herrn und stiirzte von seinem 
Elefanten, aber der Kirchenvater fing ihn durch ein 
Wunder auf und ermahnte ihn, dergleichen nicht 
wieder zu thun, Auf die Frage des Konigs, wohin 
er zu gehen beabsichtigte, antwortete (239) er, dass 

f r 1 farna ist u. a. ein Xame des fimften , zehnten und 
luntzehnten Tages der Monatshalfte; die Versammlung 
wurde eruttnet am funften des zunehmenden Mondes; Bi- 
gandet II p 108. 



er sich nach der Banyan-Grotte im Videhaka-Gebirge 
begeben wollte. 

Gegen Vollmond des mittleren Monates der stillen 
Zeit*) war durch die Fiirsorge des Ajatafatru alles 
Notige in der Banyan-Grotte "“*) in Bereitschaft ge- 
setzt. Unterdessen beratschlagte Kacjyapa mit Anir- 
ruddha und fragte ihn , welche Lehrer unter den 
Monchen seien. Anirruddha erklarte, dass nach seinem 
Dafiirhalten Ananda der Einzige ware. Der Patriarch 
sah ein, dass dieser nur durch Tadel zu bandigen 
ware und sprach zu ihm: „Ananda, da ich das Haupt 
der Versammlung bin und wir beide uns nicht zu- 
sammen beraten konnen ’***), so gehe von dannen.*' 
Ananda war wie ins Herz getrofFen und sprach be- 
wegt: „Nicht doch, KSgyapa, ich habe den Einrich- 
tungen, Lehren, Gebrauchen und Ceremonien gemass 
gewandelt, auch der Gemeinde kein Unrecht zugefiigt; 
habe darum Nachsicht mit mir!“ Der Patriarch ent- 


*) Dies setzt einen Varshavasa von 3 Monaten voraus. 

**) Fa Hian Travels p 1 18 sagt, dass die Felsengrotte, 
bei ihm Che-ti (?) gcnannt, an der nordlichen Ecke des 
Berges lag. 

***) Die Damraerung, Kacyapa, und der Mond, Ananda, 
konnen einander nicht vertragen. Es ist schwer, die mythi- 
schen Ziige in der sudlichen tJeberliefemng bei Bigandet II 
p ro8 zu verkennen. Die Versammlung, in der Zwielicht 
prasidirte, hatte schon begonnen. Jeder war auf seinem 
Platze ausser Ananda. Doch siehe da, eine tVeile spater 
erscheint er plotzlich in der Versammlung; ,,the appearance 
of his face resembled a ripe palmfruit. It was beautiful 
as the moon at its full emerging from the bosom of a cloud." 
Ueber die Vielseitigkeit von Ananda's Charakter ist schon 
friiher die Rede gewesen. In jedem Falle ist er eine Licht- 
kugel, die bei ihrem Erloschen sich in zwei Halften spaltet, 
d. h. die bei ihrem Untergange im Westen durch den Hori- 
zont in zwei Teile zerlegt wird. Die Inder ptlegen namllch 
von der Sonne und dem Monde, wenn dieselben scheinbar 
an dem Horizonte stehen, zu sprechen, als von halb auf 
nnd halb unter. , 
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gegnete: „Dass du, so lange du des Herrn Diener 
warst und ihm folgtest, die Einrichtungen etc. nicht 
iibertreten hast, was ist das fiir ein grosses Wunder? 
Was du aber gegen den Verein gefehlt, werde ich 
dir zei^en; stehe auf und ergreife ein Tafelchen.“ 
Sowie Ananda aufstand, erbebte die Erde, die Gotter 
aber riefen aus: „0 weh, K^yapa hat wahrgesprochen, 
Ananda wird von diesem Orte aus scharf getadelt 
werden.“ Ki^yapa sprach; „Folgendes sind, Ananda, 
deine Vergehen. Erstens, du hast den Frauen die 
Lehre (240) vorgetragen und bewirkt, dass sie in den 
Orden aufgenommen wurden; zweitens, du bast den 
Herrn nicht gebeten, seinen Eintritt in das Nirvana 
aufzuschieben; drittens , von dem Lehrer gefragt, 
hast du ausweichende Antwort gegeben; viertens, du 
hast auf einen Zipfel seines Gewandes getreten ; fiinftens, 
du hast triibes Wasser gereicht; sechstens, du hast 
nicht nach den genaueren Bestimmungen der Pflichten 
gefragt; siebentens, du hast einem Ehepaare Geheim- 
lehren mitgeteilt; achtens, du hast einem Weibe mit 
gelbem Leibe die Lehre vorgetragen." 

Ananda bat um Verzeihung; K^fyapa konnte 
nichts ruckgangig machen und sprach zu ihm : „Ananda, 
du mit Leidenschaft behafteter, und ich, der von 
Leidenschaften freie, konnen nicht zusammenbleiben, 
also gehe von dannen." Ananda wiederholte seine 
Bitte: „0 Kayppa, vergieb! Als der Herr dahinschied, 
sprach er: „„ Ananda, entschwinde nicht dem Dasein, 
ich libergebe dich dem Kivyapa.““ Handle also 
nach des Lehrers Worte, ich will auch fiir die Zu- 
kunft biirgen." Kd^yapa sprach: „Ananda, weine 
nicht und gehe; ich strafe dich, damit du Eifer fur 
die Lehre beweisest." Da mischte sich Anirruddha in 
das Gesprach mit der Frage: „Wie sollen wir ohne 
Ananda das Wort vortragen?" Ka^yapa antwortetet 
„Obwohl Ananda an Tugenden reich ist, so kann er 
doch, d% er mit Leidenschaften behaftet ist, nicht mit 



\ins wohnen.“ Zu Ananda aber sprach er: „Geher 
wenn du Arhat geworden bist, kehre zuriick." 

Mit thranenerfiillten Augen, mit Erinnerung an 
den Lehrer und voll Triibsal ging Ananda nach dem 
Lande der Vriji’s."^) Hier wird er sehr bald ein Arhat, 
kehrt nach der Nyagrodha-Hohle zuriick und wird 
von Ka^yapa, Kaundinya, Aniruddha, Upali, Cunda, 
Dayabalak&fyapa, Phrna, den 500 Arhats mit den 
16 Sthavira’s * *) an der Spitze wohl (241) aufgenommen 
und auf den Thron gesetzt, um die Lehre zu ver- 
kiindigen. Nachdem er nun nach den vier Welt- 
gegenden um sich geblickt und von Kai;yapa aufge- 
fordert vvorden ist, tragt er das erste Sutra vor: „So 
habe ich gehort; in jener Zeit weilte der Herr im 
Reiche von Benares, im Gazellenparke.“ Bei diesen 
Worten wurden die Gotter und Bhikshu’s durch die 
Erinnerung an den Herrn betriibt. 

Als Ananda das Sdtra beendigt hatte***), sagte 
Kaundinja zu Kipyapa: „Ich wurde glaubig, als ich 


*) Abgesehen von Abweichungen in Einzelheiten, stim- 
men die beiden Fassungen darin iiberein, dass Ananda als 
unentbehrlich betrachtet wird. Anders ist es im Mah&vastn 
der nicht orthodoxen Lokottaravadin's. Darin wird bei der 
Beschreibung des Concils Ananda nur beilaufig erwahnt, 
end tritt Katyiiyana aU Hauptredner auf. Noch in anderer 
Hinsicht ist die Erzahlung im Mahavastu (ed. Senart p 69 fg.) 
sehr eigentiimlich. 

*•) Diese sind: Rahula, Pindola-Bharadvaja, Panthaka 
der Grosse, Panthaka der Kleine, Gavampati (alias Gopa), 
der schon tot war, aber nach einigen Monaten wieder zum 
Leben gekommen sein muss, Pilindavatsa, Kilika, Qarana,. 
Bhadra, Vakkula, Nagamudra oder Nagasena, Ajita und 
noch einige andere, deren Namen unsicher sind. Lebensb, 
P 322. 

***) Der Theorie nach batten also alle Sutra’s schon zn 
Lebzeiten des Buddha die kanonische Form. Da alle Shtra’s 
nut demselben Anfange beginnen: „So habe ich gehort, 
(riitam, (oder gelernt) etc.“, kann kein einziges derselben 
von den Jiingern des Meisters, weder bei dessen Lebzeiten, 
noch nach dessen Tode verfasst sein, da sie sqnst sagen 
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diesen Vortrag horte.'"*) Darauf iibertrug Ka^yapa, 
aus Furcht, er mochte friiher entschwinden , dem 
Ananda die vollstandige Sammlung der Sutra’s. Ananda 
kam diesem Auftrage nach und versicherte, dass es 
ausser den gesammelten Sutra’s keine mehr gabe. 
Darauf stieg er vom Throne herab. Denselben nahm 
K^yapa ein und iibertrug dem Upali die Sammlung 
des Vinaya. Upali nahm zu diesem Behufe den 
Thron ein. Darauf dachte Ka^yapa: „Ich selbst will 
die Mitrika’s sammeln“, und sammelte die die Sutra’s 
und den Vinaya schiitzenden Matrikd’s.'^’*) 

(242) Die Fassung, welche sich bei Hiuen Thsang 
findet**''), weicht in einigen Details von den beiden 
mitgeteilten Recensionen ab. Wir teilen sie hier in 
den Hauptziigen mit. 

Einstmals, als Kd(;yapa der Grosse im Schatten 
der Baume sass, bemerkte er ein glanzendes Licht; 
mit seinem himmlischen Auge sah er, dass in der 
Stunde der Herr zwischen den beiden Sal-Baumen das 


wiirden; ,,Ich habe erlebt“ oder „Ich erinnere mich'S Oder 
etwas Derartiges. Die Forrael mit grutam hat wohl keinen 
Zweck, als die Sutra's (eine Verwechselung fiir 
sukta s') zur Cruti zu stempein, d. h. zu iiberlieferten heiligeu 
Texten. 

*) K.iuntliaya war der erste der Fiinfe, der seiner Zeit 
durch d.r.) Anhoren der ersten Predigt glaubig wurde, wie 
man sich noch ennnern wird. In der Versammlung erinnerte 
sich niem.rnd des Vorfalles mehr, wie es scheint. Wozu 
sonst die Erkhirung des K.aundinya dem Vorsitzenden gegen- 
liber? Oder sollte etwa gemeint sein, dass Kaundinya 
penodisch von Glaubigkeit befallen wurde ? 

*•) Diese mUrikd's (Pali: mdtika.) sind die Titel der 
Rubriken und Artikel; sie bilden einen Index, eine Anu- 
kramaiji. wie sie u, a. die Veda’s haben. Einige verbinden 
mit matpkd die Bedeutung von Abhidharma; daher in einer 
Recension, bei Hiuen Thsang, Kacyapa als Autoritat der 
Leberheferung des Abhidharma- Pitaka vorkommt. Vergk 
wegen der letztgenannten Bedeutung des Ausdruckes Burnouf 
hit rod. p 48; 317. 

***) Voy. dis rd. B. I p 136; III p 32. 
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Nirvana erlangte. Als er sich sofort mit seinen Schiilern 
auf den Weg nach Ku9inagara begab, traf er unter- 
wegs einen Ajivika mit himmlischen Blumen’') in der 
Hand an, von welchem er die Kunde von dem Hin- 
scheiden des Herrn vernahm. Da konnte er nicht 
umhin, auszurufen; „Die Sonne der Rede hat ihre 
Fackel ausgeloscht, und die Erde wird in Finsternis 
gehullt.“ Unterdessen gaben die lauen Monche sich 
unziemender Freude hin, weil sie glaubten, sie wiirden 
nun Ruhe und Zufriedenheit geniessen und von Strafen 
bei der Uebertretung der Vorschriften verschont bleiben. 
Daraus ersah Kagyapa die Notwendigkeit, eine Samm- 
lung des Gesetzes zu veranstalten. Sofort trat er auf 
die beiden Sal-Baume zu, richtete den Blick auf den 
Buddha und brachte ihm seine Huldigung dar.’^*) 

Um eine Versammlung des Gesetzes zu berufen, 
bestieg der Patriarch den Sumeru (den Nordpol), 
lautete die grosse Glocke und entbot alle Arhat’s 
nach Rljagriha. Es kamen 999 zusammen***): Ananda 
wurde ausgeschlossen, weil er noch auf der Stufe der 
Schiiler-p) stand, und seine Berufung darauf, dass er 
so viele Jahre den Tathigata treu begleitet hatte, 
niitzte nichts, „denn“, bemerkte der Patriarch, „wenn 
du auch durch deinen steten Umgang mit dem Buddha 
sehr gelehrt geworden bist, so sind doch die sinnlichen 
Begierden und die geistigen Irrtiimer in dir noch nicht 
unterdriickt, und die Bande, die dich an die Welt 
fesseln, noch nicht gel6st.“ 

’) Tautropfen, wie es scheint. 

**) Der Jahrtausende alte Gebrauch, die Sonne bei ibrem 
Untergange zu verehren, bestand vor noch nicht lauger Zeit 
bei hollandischen Seeleuten. 

***) Diese Verdoppelung der officiellen Zahl ist unniitz 
nnd verwerflich , alle iibrigen Fassungen stimmen darin 
uberein, dass die Zahl 500 betrug; so oben, wie auch bei 
Fa Hian (^Travels p 118) und in einem AvadSna, bei Burnouf 
Introd. p 434. 

t) Er hatte den Horizont noch nicht erreicht. 
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(243) Zu dem Ende begab sich Ananda nach 
«inem einsamen. Orte, um die Arhatschaft zu erlangen. 
Einmal sank er erschopft von Miidigkeit in Schlaf. 
Kaum hatte sein Haupt das Kissen beruhrt, so wurde 
er ein Arhat. Alsbald machte er sich auf den Weg 
nach dem Versammlungssaale und klopfte an die 
Thiire. „Sind alle deine Bande gelost?" rief der 
Vorsitzende. war die Antwort. Der Patriarch 

erwiderte: „Dann hast du nicht notig, die Thiire zu 
offnen , um einzutreten.“ Und in der That kam 
Ananda dutch das Schliisselloch hinein — denn die 
Arhat’s besitzen libermenschliche Krafte — griisste die 
Briider, kiisste die Fiisse des Vorsitzenden und nahm, 
von demselben bewillkommnet, Platz. 

Damals — es war am 15. der stillen Zeit — 
iibertrug der Vorsitzende dem Ananda, das Sutra- 
Pitaka vorzulesen, dem Upali das Vinaya-Pitaka vor- 
zutragen, wahrend er selbst sich die Sammlung des 
Abhidharma-Pitaka vorbehielt.* **) ) Ananda erhob sich, 
richtete das Antlitz nach dem Nirv^na-Berge*''), ver- 
neigte sich ehrfurchtsvoll und bestieg die Rednerbiihne, 
um die Shtra’s vorzutragen, welche die Versammlung 
aus seinem Munde empfing und aufschrieb. Darauf 
trug Upali den Vinaya und K^vyapa den Abhidharma 
vor. In drei Monaten war das ganze Werk vollendet. 
Die Abschriften der kanonischen Bucher wurden auf 
Palmblatter geschrieben, vervielfaltigt und so fiber 
ganz Indien verbreitet. * 

Die vollstiindige Unvernimftigkeit der auftretenden 
Personen, die nicht im einzelnen aufgezeigt zu werden 
braucht, ist eine natiirliche Folge des Unvermogens 
der Erzahler, Personificationen von Naturerscheinungeu 
Oder abstracten Begriffen ein historisches Gewand zu 

*) Vgl. die Note oben. 

**) Die Inder nennen deu Horizont Berg, der XJnter* 
gangsberg ist der westliche Horizont. 
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verleihen. Je mehr die Grundlage, auf der eine 
Mythe Oder Allegoric ruht, in Vergessenheit gerat, 
um so menschlicher werden die Personen, so dass sie 
zuletzt wie Personen eines historischen Romanes er- 
scheinen. Soweit ist es mit der Erzalilung der ersten 
Kirchenversammlung nicht gekommen, selbst in der 
jungsten Fassung sind und bleiben die menschlichen 
Figuren unverniinftig. 

{244) Fiir rein mythisch halten wir alles, was sich 
auf K&9yapa und Ananda bezieht. Dem ersteren, der 
Dammerung, iiberlasst der Tagesgott sein Reich; dies 
Reich ist von kurzer Dauer, namentlich in dem Lande, 
wo die Erzahlung entstanden ist, und es ist daher 
kein Wunder, dass er, der grosse Patriarch, weder 
bei den Nordlichen, noch bei den Siidlichen in der 
Reihe der Lehrer*), als Leiter der Gemeinde, eine 
Stelle einnimmt. Eine Erinnerung an das wahre 
Wesen des Patriarchen muss in Indien noch lange in 
einigen Kreisen gelebt haben, wie man aus der Sage 
von dem Hahnenfuss-Berge bei Fa Hian**) schliessen 
kann: „lnnerhalb dieses Berges befindet sich jetzt 
Kl^yapa der Grosse. Er hat sich mitten durch den 
Fuss des Berges einen VVeg nach dem Inneren ge- 
bahnt, der Eingang ist jetzt dicht. In ziemlicher Ent- 
fernung von dieser Stelle ist eine tiefe Schlucht, in 
der der Korper desKa^yapalnMassa geborgen ist***), 


*) Bei ersteren ist der erste Leiter der Gemeinde und 
Lehrer vom Jahre l ab Ananda, bei letzteren Upali. Dies 
ist aus mehr als einem Grunde erklarlich, u. a. weil der 
Ausdruck Vinaya im engeren Sinne Zucht, Disciplin, eigent- 
lich die weitere Bedeutung des lateinischen disciphna hat, 
so dass vinaya und dharma mit einander wechseln konnen. 

*•) Travels p 132. 

• ♦♦) einer anderen Fassung der Sage yLebensh.'^ 

hiillie sich Ka^yapa, nachdem er alle Punkte des Horizontes 
durchlaufen hatte, in den zuriickgeiassenen Staubmantel des 
Herrn und legte das Geliibde ab, dass sein Korper nicht 
sus dem Hahnenfuss-Berge sich erheben solle, bevor Maitreya 
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und ausserhalb der Schlucht ist der Ort, wo er bei 
Lebzeiten sich die Hande wusch. Inmitten des Berges 
erscheinen, sobald die Sonne sinkt, alle Arhat’s (d. h. 
die Sterne), und jeder nimmt seinen eigenen Platz ein. 
Buddhistische Pilger kommen jahrlich, um den K§,- 
vyapa andachtig zu verehren. Befinden sich unter 
ihnen einige, die Zweifel hegen, dann erscheinen un- 
mittelbar nach Sonnenuntergang die Arhat’s und be- 
ginnen Gesprache zu fiihren, um Zweifel und Bedenken 
zu vertreiben und spater wieder zu verschwinden." 

Das heisst mit anderen Worten: „Innerhalb des 
Berges herrscht eine dichte Finsternis, welche seit An- 
beginn der Zeit dort gleichsam eingekerkert gewesen 
ist, ohne irgendwohin entweichen zu konnen. Blickt 
man in eine der tiefen Schluchten, dann ist es, als ob 
eine dichte Masse von Halbdunkel (245! sich zusam* 
mengeballt habe, welche, sobald es Abend wird, aus 
der Tiefe aufzusteigen scheint, um sich im Luftkreise 
auszudehnen und am Firmamente zu herrschen. Docb 
alsbald erscheinen die freundlichen Sterne am Himmel 
und nehmen ihre fasten Platze ein, um jeden Zweifel 
an der Bestandigkeit der Naturgesetze wegzuraumen. 
Denn wenn jemand nach der Ausbreitung des fahlen 
Gewandes der Abenddammerung erschreckt zweifeln 
mochte, ob es jemals wieder tagen werde, rufen sie 
ihm gleichsam zu, dass so unabanderlich, wie sie auf 
ihre Stellen zuruckkehren und in der Nacht leuchten, 
um den Irrenden als Fiihrer zu dienen, auch das 
grosse Licht, obschon es fiir den Augenblick in das 
Nirvana eingegangen ist, seine segensreiche Thatigkeit 
nicht unterbrechen werde.“ 

Dies ist nach unserem Dafiirhalten die tagliche 
grosse Versammlung der Arhat’s unter dero Vorsitze 
des Kavyapa in der ersten Stunde nach dem Nirvana. 


erschienen seinwurde. Dann kommt er niimlicli als Morgen- 
damraerung vor dera Tage. 
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Es giebt auch, wie spater zur Sprache kommen wird, 
eine jahrliche erste Synode der Heiligen im Anfange 
des Jahres.'*’) 

Gleichzeitig mit der ersten Synode wurde nach 
einer Ueberlieferung eine Synode der Opposition eben- 
falls zu Reljagriha gehalten. Da andere Ueberliefe- 
rungen dieses Gegenconcil erst lOO Jahre spater an- 
setzen, so werden wir es in einem folgenden Abschnitte 
in Verbindung mit der zweiten Versammlung behandeln. 

Das Endresultat aus vorstehenden Betrachtungen 
fiber das vorgeblich historische erste Concil lasst sich 
in wenig Worten zusammenfassen: In eine alte my- 
thische Erzahlung hat man einige Theorieen einge- 
flochten, welche bestimmt waren, gewissen angenom- 
menen Monchsregeln und Lehrsatzen den Charakter 
der Unantastbarkeit zu verleihen. 


3) Zweites Concil. 

Die sudliche Ueberlieferung setzt dieses Concil 
genau ein Jahrhundert nach dem Nirvana an, die 
Nordlichen. sind fiber die Zwischenzeit nicht einig. 
Die meisten geben no Jahre, andere 116, einige 210 
Oder 220 an; einige behaupten, dass (246) 137 Jahre 
nach dem Nirvfina eine Versammlung berfihmter 
Monche zu Pataliputra unter der Regierung der Konige 
Nanda und Mahfipadma stattfand.**) Gewohnlich 
aber nehmen die Nordlichen an, dass das Concil in 
den Tagen des frommen A9oka gehalten wurde, wah- 
rend die Sfidlichen sagen, dass Kfila-Avoka damals 
regierte. 

An Vollstandigkeit tragt der ceilonesische Bericht 


*) Vassa ist sowohl Regenzeit als Jahr. 

**) Wassiljew zu Taranatha p 291 und 298. Auf dieser 
Versammlung erschien auch Ka9yapa der Grosse! 

Kern, Buddhismus. II. 20 
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liber die Ereignisse vor und wahrend der zweiten Sy- 
node den Sieg davon. Bevor wir denselben im Aus- 
znge mitteilen, werden wir als Einleitung einige Nach- 
richten iiber die Hauptpersonen nach der altesten 
Chronik Ceilons* **) *•*) ) zur Kenntnis des Lasers bringen. 

Gerade loo Jahre nach dem Nirvana erklarten 
die zu Vai<;ali ansassigen Vriji-Sohne, 12000 an Zahl, 
zehn Dinge fiir erlaubt, welche der Tathagata aus- 
driicklich, als mit der Lehre und der Zucht im Wider- 
spruche stehend, verboten hatte. Um diese Ketzerei 
zu unterdriicken, versammelten sich i 200 000 ^S.kya- 
Sobne unter der Leitung von acht vornehmen Senioren: 
Sarvakamin , Sadha, Revata, Kubjai^obhita , Ya^as, 
(^anavasin Sambhuta, Vrishabhagamin und Sumanas; 
die zwei Letzten Zoglinge des Anuruddha, die iibrigen 
solche des Ananda. Diese acht erklarten die zehn 
Dinge fiir unerlaubt und hielten zu Vai9aU in dem 
Belvedere ein Concil, dem 700 auserlesene Monche 
beiwohnten. Die Autoritat, mit der die Senioren auf- 
traten, verdankten sie ihrem hohen Lebensalter, denn 
sie hatten alle noch den Herrn gesehen. Sarvakclmin, 
der Hauptredner, hatte eine Anciennetat von 120 Jahren, 
so dass er mindestens 140 Jahre alt war.*.*) Yagas, 
,.der von dem Herrn Gepriesene“, kann kein anderer 
gewesen sein, als der bekannte, der einer der ersten 
Schuler wurde. Er muss also iiber 160 Jahre alt ge- 
wesen sein. ■'■'*) Sadha war schon vor dem Buddha 
gestorben.f) Selbst die jiingsten unter den (247) 

*) Dipavansa 4, 47 und 5, 16. 

**) Dies wissen wir aus dem authentischsten Berichte 
Cullavagga 12, 2, 4. 

*•*) Er wird ein Schiiler des Ananda gcnannt, was keines- 
wegs unmdglich ist, wenn man in letzterem einen Gott det 
Weibheit sieht. 

t) Mahaparin. S. Kap. 2. Ein solches zeitweises Ver- 
scliwmden Oder Verlinstcrung von Heiligen darf man nicht 
mitzahlen. Man erinnert sich, wie iiberraschend schnell der 
Irrlehrer Purana-Kacyapa wieder den Schauplatz der Welt 



307 


Kirchenvatern mussten mindestens 120 Jahre hinter sich 
haben, so dass die Versammlung mit vollem Rechte 
den Namen „Concil der Senioren“ verdient. Das 
libermassig hohe Lebensalter der Kirchenvater ist kein 
zufalliger Umstand, keine Nebensache in der Erzahlung, 
sondern das Allerwichtigste; gerade darauf kommt 
alles an; ohne diese Eigentiimlichkeit ware die Auto- 
ritat der Sthavira’s ja null und nichtig gewesen. Auch 
ist dieses ehrfurchterweckende hohe Lebensalter der 
Hauptpersonen der zweiten Synode nicht ausschliess- 
lich der siidlichen Ueberlieferung eigen; denn obschon 
die Nordlichen die Versammlung in die Zeit des 
Maurya-Afoka verlegen. so bleibt doch bei ihnen das 
Alter der Sthavira’s unberuhrt. Schon daraus kann 
man ersehen, dass die Verfasser des Berichtes uber 
die zweite Kirchenversammlung weniger Gewicht auf 
Geschichtsschreibung als auf Dogmatik legten. Der 
Verlauf der Ereignisse nach dem Pdli-Canon*) ist 
in der Hauptsache folgender: 

Ein Jahrhundert nach dem Nirvana des Herrn 
erklarten die Vriji-Sohne, vaivdli’sche Monche, zu 
Vai9&li zehn Dinge fiir erlaubt, namlich; die Praxis 
von Salz in einem Horne, von den zwei Zollen, von 
einem anderen Dorfe, des Wohnsitzes, der Zustimmung 
Oder Indemnitat, von dem Usus, von ungebutterter 
Milch, von frischem Palmweine, von ungewohnlichen 
Sitzmatten, von Gold und Silber.**) 

Zu dieser Zeit kam Yav’as, Kakandaka’s Sohn, 


betrat; und was die lange Lebensdauer solcher Weisen, ob 
rechtglaubig oder Ketzer, betriflFt, so sei bemerkt, dass die 
bekannten sechs Irrlehrer 500 Jahre nach dem Nirvana noch 
mnnter am Leben waren und noch immer dense! ben grossen 
Anhang hatten, wie in den Tagen, als der Buddha ihren 
Glanz iiberstrahlte. Diesen hdchst glaubwiirdigen Bericht 
verdanken wir dem Mil. P. p 4. 

*) Cullavagga XII. 

**) Die Erklarung dieser Titel wird spater in dem Stiicke 
selbst gegeben. 


20' 
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nach Vaif&li und nahm seinen Einzug in Grossen- 
busch, in dem Belvedere-Saal. Bei dieser Gelegenheit 
bemerkte er, dass die unter dem Namen Vriji-Sohne 
bekannten Monche am Sabbathe eine kupferne Schale 
mit Wasser fiillten, sie mitten in den Kreis der Geist- 
lichen setzten und zu den Laien sagten; „Gebet etwas, 
liebe Freunde, fiir die Congregation, und ware es 
nur ein K&rsh&pana* **) ), ein (248) Halber, ein Viertei 
Oder ein Seciiszehntel. Es soil zum Nutzen der Con- 
gregation dienen.“ Als Ya^as dieses horte, rief er 
unwillig den Laien zu: „Gebet nichts, liebe Freunde, 
die ^"&kya-S6hne diirfen kein Gold und Silber an- 
nehmen; die (^akya-Sohne haben Edelsteinen und 
goldenem Geschmeide entsagt; die ^akya-Sohne be- 
sitzen kein Gold und Silber."’*^*) Jedoch nutzte diese 
Ermahnung nichts: die Laien fuhren fort, Geld zu 
geben. 

Als die Nacht vergangen war, verteilten die Monche 
das Geld und boten auch dem Ya^as einen Anteil an, 
mit den Worten; „Siehe hier, werter Freund Yapas, 
deinen Anteil an dem Gelde.“ Doch er wies das An- 
erbieten mit Verachtung von der Hand. Das ging 
den Vriji-Sohnen zu weit, und sie beschlossen, ihm 
eine kirchliche Strafe aufzuerlegen, weil er glaubige 
Burger von so guter Gesinnung getadelt habe. Sie 
verurteilten ihn alsdann dazu, die Burger um Ver- 
zeihung zu bitten. Der ehrwiirdige Pater erklarte, 
sich dem Erkenntnis unterwerfen zu wollen, erlaubte 
sich aber zugleich, die Vriji-Sohne darauf aufmerksam 
zu machen, dass der Herr verordnet hatte, einem 
Geistlichen, der verurteilt war um Verzeihung zu bitten. 


•) Eine Miinze von Gold, Silber oder Kupfer. 

**) Das, was so sehr den Unwillen des ¥3935 erregte, 
wird von den (j^akya-Sohnen auf Ceilon regelmassig geiibt. 
,,Tn some conspicuous place there is a large copper-pan, 
into which the alms of the people are thrown," Hardy, 
£. M. p 233. 



zur Controlle einen Genossen beizugeben. Hiergegen 
wurden keine Bedenken erhoben, und man gab ihm, 
was er billigerweise verlangte. 

Sobald Ya^as mit dem zur Controlle beigegebenen 
Genossen in die Stadt Vai^ali gekommen war, hielt 
er eine Ansprache an die Laien und sagte: „Ich er- 
kenne an, verehrte Herren, dass ich euch gutgesinnte 
glaubige Laien getadelt habe. Und warura? Weil 
ich das Ungesetzliche ungesetzlich, das Gesetz Gesetz 
nenne; well ich Ziigellosigkeit Ziigellosigkeit und Zucht 
Zucht nenne. Einstmals, liebe Freunde, befand sich 
der Herr zu GrS,vasti, in dem Jetavana, dem Garten 
des Anathapindika.‘‘*l Darauf hielt er an die (2491 
Monche folgende Ansprache: „Die Sonne und der 
Mond, Wonche, haben vier Plagen, derentwegen sie 
nicht gliihen, nicht leuchten, nicht scheinen. Welche 
sind nun diese vier? Die Wolken, Monche, sind eine 
Plage fiir die Sonne und den Mond, derentwegen sie 
nicht gliihen, nicht leuchten, nicht scheinen. Der 
Nebel, Monche, ist eine Plage etc. Rauch und Staub, 
Monche, sind Plagen etc. Rihu, der Furst der Finster- 
linge (die Eklips), Monche, ist eine Plage etc. Dies 
sind die vier Plagen, derentwegen die Sonne und der 
Mond nicht gliihen, nicht leuchten, nicht scheinen. 
Ebenso, Monche, giebt es vier Plagen, derentwegen 
Asketen und Brahmanen nicht gliihen, nicht leuchten, 
nicht scheinen. Welche sind diese vier? Es giebt, 
0 Monche, Asketen und Brahmanen, die Branntwein 
und Arak trinken, die dem Trunke ergeben sind. 


*) So spricht ein Augenzeuge, ein Schuler, oder jemand, 
der als solcher gedacht wird Dagegen kann die Formel: 
«So habe ich gehort (oder gelernt)“, nur von jemand ge- 
braucht warden, der den Herrn nicht gesehen hat. Da die 
als Autoritat anerkannten Alten noch icx> Jahre nach dem 
Nirvana lebten, so miissen alle Sutra’s, welche mit genannter 
^'ormel anheben, nach dem ersten Jahrhunderte nach dem 
Nirvana abgefasst sein. 
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Dies ist die erste Plage, derentvvegen Asketen und 
Brahmanen etc. Ferner giebt es Asketen und Brah- 
manen, die detn Liebesgenusse nachgehen und dem- 
selben ergeben sind. Dies ist die zweite Plage. Ferner 
giebt es einige Asketen und Brahmanen, die Gold 
und Silber als Geschenke annehmen etc. Dies ist 
die dritte Plage. Endlich giebt es einige Asketen 
und Brahmanen, die eine falsche Art, sich zu ernahren, 
befolgen. Dies sind die vier Plagen etc. Nachdem 
er so gesprochen hatte, fugte der Herr, unser Meister, 
noch hinzu; 

„Mit Liebe und Hass behaftet sind einige Asketen und 

Brahmanen 

Leute. die in ihrer Thorheit sich erfreuen an ausserem 

Glanze. 

Sie trinken Branntwein und Arak, sie pflegen Umgang 

mit Weibern 

Und r.ehmen bereitwillig Gold und Silber an, die Thoren. 

Einige Asketen und Brahmanen befolgen einen gemeinen 

Lebenswandel. 

Dies sind die Plagen, die der Buddha, der Sonnen- 

venvandte, nannte.*) 

Dadurch, dass einige Asketen und Brahmanen hiermit 

behaftet sind, 

Haben sie weder Glanz noch Schein, sind sie unrein 

faul und tierisch. 

Gehiillt in Finsternis, die Sklaven ihrer Liiste, unfrei, 

Bereichern sie den greulichen Kirchhof**) und bleiben 
unterwoffen der Wiedergeburt." 

„So sprach der Buddha. In Wahrheit also, ver- 
ehrte Herren, erkenne ich an, dass (250) ich euch 
gutgesinnten und glaubigen Laien Unrecht gethan 

*) Diese Worte werden dem Gautama selbst in den 
Mund gelegt; nicht sehr geschickt. 

**) Mit diesem, in buddhistischen Schriften nicht unge- 
■nbhnlichen Ausdrucke ist zu vergleichen Apastamba II, 9, 
-3' 4 und 10 , und Biihler's Anmerkung in seiner XJeber- 
setzung. Es ‘^cheint damit gemeint zu sein, dass dergleichen 
Personen nach ihrem Tode als Gespenster auf Begriibnis- 
pliitzen umherirren. 



habe, weil ich das Ungesetzliche ungesetzlich, das Ge- 
setz Gesetz nenne, weil ich Ziigellosigkeit Zugellosig- 
keit und Zucht Zucht nenne.“ 

Ya^as teilte dann noch eine andere Geschichte 
aus seinem alien Vorrate mit, aus seiner Bekannt- 
schaft mit den Tagen (aus dem Jahre o], als der 
Buddha noch auf Erden weilte. Einmal namlich, wah- 
rend der Herr im Bambusparke bei Rijagriha ver- 
weilte, sei in einer Gesellschaft am Hofe behauptet 
worden , dass die ^^kya - Sohne wohl taglich Gold 
und Silber anzunehmen pflegten; dem sei von dem 
Dorfbiirgermeister Maniculaka widersprochen wor- 
den , der steif und fest das Gegenteil behauptete. 
Dieser achtbare Mann, der all seine Beredsamkeit 
an der Unglaubigkeit und Halsstarrigkeit der flatter- 
haften vornehmen Gesellschaft verschwendet hatte, 
sei zum Ueberflusse noch personlich zu dem Buddha 
gegangen, um allem Zweifel ein Ende zu machen, und 
habe denn auch bei dem Meister vollstandig Recht be- 
kommen. An diese Geschichte schloss der Redner noch 
eine andere aus seiner Erinnerung an, dass der Herr 
namlich Gold und Silber verworfen hatte. 

Der beredte Vortrag des Ya^as blieb nicht ohne 
Folgen; denn die glaubigen Eiirger von Vai9ali er- 
klarten nun einstimmig, dass er, Ya^as, allein ein 
Asket und wahrer <,,'akya-Sohn ware, wahrend sie die 
Vriji-Sohne als falsche Asketen und unwiirdige (,,'akya- 
Sohne bezichtigten. Sie luden den Monch ein, bei 
ihnen zu bleiben und gelobten, ihn mit allem Notigen 
versehen zu wollen. Darauf kehrte der Sthavira nach 
dem Kloster zuriick. 

Die Vriji-Sohne, neugierig zu horen, wie die Sache 
abgelaufen ware, beeilten sich, den controllirenden 
Begleiter bei dessen Riickkunft zu fragen, ob Yagas 
seiner Pflicht nachgekommen ware. Er antwortete: 
!,pas ist uns schlecht bekommen; sie haben ihn fiir 
einen wahren Asketen und (jUtkya-Sohn erklart und 
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uns als falsche Asketen und unwiirdige yakya-Sohne 
bezichtigt." Die vai^ali’schen Monche waren durch- 
aus nicht davon erbaut, dass der Bruder Ya^as ohne 
ihre Zustimmung die Burgersleute so wohl aufgeklart 
hatte, und beschlossen, ihn in den Bann zu thun. Sie 
wiirden dann auch sofort dieses Vorhaben ausgefiihrt 
haben, ware ihnen (251) Yagas nicht dadurch zuvor- 
gekommen, dass er flugs in die Luft aufstieg, um 
nach Kau9S,mbi zu entkommen. 

Von dieser Stadt aus sandte der Kirchenvater 
einen Boten zu den Geistlichen von Patheya, sowie 
denen von Avanti und dem Dekkhan, um sie zur 
Entscheidung einer wichtigen Frage zu entbieten, da- 
mit nicht Recht und Gesetz unterdriickt wiirden, wah- 
rend Unrecht und Ziigellosigkeit triumphirten. Er 
selbst begab sich unterdessen zu Sambhuta y&na- 
v^sin*), der zu jener Zeit auf dem Berge Adhoganga 
wohnte. Diesem teilte er die ruchlose Gesinnung der 
Vriji-Sohne zu Vaigili mit, und bat ihn dringend, 
die Frage aufzunehmen. y^navasin gab seine voll- 
standige Zustimmung zu erkennen. Inzwischen kamen 
60 Geistliche von Patheya, samtlich Eremiten, samt- 
lich Bettelmonche, samtlich in Lumpen gekleidet, samt- 
lich mit den drei Kleidungsstiicken ausgeriistet, samt- 
lich Arhat’s. auf dem Adhoganga zusammen; gleicher- 
weise 88 Monche aus Avanti und dem Dekkhan, von 
denen einige Eremiten waren, andere Bettelmonche, 
einige in Lumpen gekleidet, andere mit den drei 
Kleidungsstiicken ausgeriistet waren, doch samtliche 
Arhat’s. 

Als diese Geistlichen mit einander sich berieten, 
kamen sie zu der Ueberzeugung, dass die Frage heikel 
und bedenklicher Art ware. Deshalb erkannten sie 


*) En einem, buttavibhanga I p 294 citirten Vers,e heisst 
er Sana.sambhuta (Canasambhuta); in. den nordlichen Quellen 
meistens (^'anavasa und (j)anavasika. 



die Notwendigkeit, sich einen Anhang zu erwerben, 
damit sie in dem Schisma die Oberhand behielten. 
An erster Stelle beschlossen sie, den hochwiirdigen 
Revata von Soreya, einen sehr gelehrten, unterrichteten, 
verstandigen und sittlichen Mann, der in dem Ge- 
setze und der Zucht wohl erfahren war, fur ihre Partei 
zu gewinnen. Der Bruder Revata, der vermoge seines 
vorziiglich entwickelten himmlischen Gehores erfuhr, 
woriiber die Sthavira’s sich berieten, und einsah, dass 
die Frage heikel und bedenklicher Art ware, wollte 
sich lieber daraus fern halten. Er sah ein, dass die 
Bruder bald komtnen und ihm lastig fallen wiirden, 
und um dem zu entgehen, machte er sich auf und 
zog von Soreya nach Sank%ya. 

(252) Als die Sthavira’s nach Soreya kamen, er- 
fuhren sie, dass Revata nach S^nki^ya abgereist ware; 
sie zogen nun weiter nach letztgenannter Stadt, aber 
fanden ihn auch dort nicht, denn er war inzwischen 
nach Kanauj abgereist. So ging der Zug nach Ka- 
nauj. Dort angekommen, horten sie, dass Revata die 
Stadt verlassen hatte und nach Udumbara gezogen ware. 
In Udumbara wartete ihrer eine neue Enttiiuschung, 
da der Ehrwiirdige nach Argalapura gegangen war. 
Auch hier gelang es ihnen nicht, ihn zu treffen, denn 
er hatte sich auf den Weg nach Sahajati gemacht. 
Sie folgten ihm auch dorthin und batten bei ihrer 
Ankunft die Genugthuung, zu horen, dass er sich in 
diesem Orte befande. Man suchte ihn noch nicht 
sofort auf, weil er vermutlich damit beschaftigt sein 
wiirde, geistlichen Unterricht zu geben, wie (^S.navasin 
dem Ya^as gegeniiber bemerkte. Das war denn auch 
wirklich der Fall. 

Nach beendigtem Unterrichte begab sich Yafas 
zura Revata, griisste ihn freundlich und setzte sich 
in geziemender Entfernung nieder. Dann begann er: 
„Verehrter Herr, ist Salz in einem Horne erlaubt.-'" 
„„Was ist das, Salz in einem Horne?““ fragte seiner- 
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seits Revata.“*) — „Ist es erlaubt, Salz in einem 
Horne zu bewahren und es zu gebrauchen in dem 
Falle, dass man sonst kein Salz hat?“ — „„Nein, 
sicher nicht, mein Verehrter.““ — „Ist die Praxis 
von zwei Zollen erlaubt?“ — „„Was ist das, die 
Praxis von zwei Zollen? ““ — „Ist es erlaubt, ausser 
der Zeit (nach dem Mittag), wenn der Schatten mehr 
als zwei Zoll betragt, Speise zu sich zu nehmen?“ — 
„„Nein.““ — „Ist die Praxis von einem anderen 
Dorfe erlaubt?" — „„Was ist das?““ — „Ist es er- 
laubt, nach dem Essen nicht uberfliissige Speise zu 
geniessen, weil man beabsichtigt, an demselben Tage 
nach einem anderen Dorfe zu gehen?“ — „„Nein.““ 

— „Ist die Praxis der Wohnsitze erlaubt?" — .,„Was 
ist das?"" — „Ist es erlaubt, dass verschiedene Wohn- 
sitze (Briiderhauser), welche in einem Kirchspiele liegen, 
an verschiedenen Orten Uposatha halten ? “ — „ „Nein.“ “ 
„Ist (253) Zustimmung (oder Indemnitat) erlaubt?" — 
„„Was ist das?"" — „Ist es erlaubt, dass ein nicht 
vollzahliges Kapitel eine kirchliche Handlung verrichtet, 
in der Voraussetzung der Zustimmung von Seiten der 
spater kommenden Monche?" — „„Nein.““ — „Ist 
das Befolgen des Usus erlaubt?" — „„Was ist das?"“ 

— „Ist es erlaubt, einen Gebrauch zu befolgen, einzig 
und allein deshalb, weil der Obere oder der Lehrer 
dieses oder jenes thut?" — - „„Das hangt von den 
Umstanden ab, Verehrter, zuweilen ist es erlaubt, zu- 
weilen nicht."" — „Ist ungebutterte Milch erlaubt?" 

— „„Was ist das?““ — „Darf man nach dem Essen 
Milch, die den Charakter von Milch verloren, aber 
noch nicht den von Molken angenommen hat, trinken, 
selbst wenn sie nicht iibrig geblieben ist?" — „„Nein.““ 

— „Darf man frischen Palmwein trinken?" — „,.Was 


*) Wie unklar muss ein Ausdruck sein, dass selbst 
jemand von so grosser Gelehrsamkeit, wie Revata, ihn nicht 
verstand. 
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ist das?““ — „Darf man berauschendes Getrank von 
der Art, das nicht den Charakter eines gegohrenen 
Getrankes hat und noch nicht in Wein iibergegangen 
ist, trinken?“ — „„Nein.““ — „Ist eine Sitzmatte 
von ungewohnlicher Form erlaubt?“ — „„Nein, Ver- 
ehrter.““ — „Ist Gold und Silber erlaubt?“ — „„Nein, 
Verehrter.““ — Diese zehn Dinge nun, verehrter Herr, 
erklaren die vai^&li’schen Monche, die Vriji-Sohne fur 
erlaubt. Lasst uns daher diese Frage aufwerfen, ehe 
Recht und Gesetz unterdriickt warden etc.“ Der hoch- 
wiirdige Revata gab darauf dem Yayas die Zusage 
seiner Mitwirkung. 

In der Zwischenzeit war den vai<;ili’schen Monchen 
zu Ohren gekommen, welche Anstrengungen Ya^as 
machte, um eine Frage anhangig zu machen und eine 
Partei zu bilden. Auf Grund derselben Ueberlegungen, 
die ihre Gegner bewogen hatten, beschlossen sie, auch 
ihrerseits sich zu bemiihen, sich der Unterstiitzung des 
gelehrten Revata zu versichern. Um ihn zu gewinnen, 
versahen sie sich mit allerlei fiir Monche notwendigen 
Dingen, als da sind: mit einem Bettelnapfe, einem 
Gewande, einer Sitzmatte, einer Nadelbiichse, einem 
Giirtel, einer Seihe, einer Kanne, und fuhren damit 
zu Schiffe nach Sahajati. Dort angelangt, stiegen sie 
an Land und genossen unter einem Baume ihr Mahl. 

Ungefahr zu derselben Zeit stieg bei dem hoch- 
wiirdigen Sadha, als er sich in der Einsamkeit tiefer 
Meditation liberliess, der Zweifel auf, wer von beiden, 
den ostlichen Monchen oder denen von Patheya das 
Recht auf ihrer (254) Seite hatte.*) Nachdem er 
einen Augenblick dariiber nachgedacht hatte, kam er 
zu der Ueberzeugung, dass die ostlichen Monche das 

*) Sehr zufallig, derm keinerlei Nachricht iiber das An- 
nangigniachen der Frage war ihm zu tell geworden, es wird 
wenigstens nichts derart erwahnt. Es ware einfach lacher- 
lich, in soldier Diclitung, und zwar einer von der unge- 
schicktesten Art, einen Schimmer von Geschichte zu suchen. 
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Unrecht verteidigten, und die von Patheya das Recht 
vertraten. Da stieg ein Engel aus dem Himmel her- 
nieder und erschien vor Sadha, dem er zurief: „Recht 
so, Sidha, die ostlichen Monche verteidigen das Un- 
recht und die von Patheya vertreten das Recht; bleib 
fest in der Lehre!“ 

Kehren wir zu den aus Vaiijdli angelangten Geist- 
lichen zuriick. Dieselben suchfen den Revata auf 
und boten ihm die Geschenke an, welche sie mitge- 
bracht hatten. Doch er bedankte sich dafiir, dieselben 
anzunehmen, well er schon ein vollstandiges Ordens- 
gewand besass und nach nichts mehr verlangte. Da 
versuchten die Vriji-Sohne, seinen Schuler, einen 
zwanzigjahrigen Monch Namens Uttara, dadurch zu 
gewinnen, dass sie ihm die ganze Ausriistung anboten. 
Aber auch er weigerte sich aus denselben Griinden 
wie sein Meister. Sie Hessen sich durch die Weigerung 
nicht aus dem Felde schlagen und beriefen sich auf 
einen Pracedenzfall. „Ehrwurdiger Bruder Uttara", 
sagten sie, „die Menschen boten*) mehrmals dem 
Herrn eine Monchsausstattung an, und wenn er die- 
selbe annahm, waren sie sehr erfreut; nahm er sie 
nicht an, dann verehrten sie dieselbe dem ehrwiirdigen 
Ananda; denn das war ebensogut, als ob der Herr 
sie selbst angenommen hatte. Darum, ehrwiirdiger 
Uttara, nimm dieses an; das ist ebensogut, als ob der 
Sthavira es angenommen hatte." Uttara gab ihrem 
Drangen nach und nahm dann ein Kleidungsstuck 
mit den Worten an; „Saget, was verlangt ihr?“ — 
„Nichts anderes, ehrwiirdiger Bruder Uttara," war die 
Ant wort, „als dass dein Meister in der Versammlung 
erklaren soil , dass die Buddha’s in den ostlichen 
Landen geboren werden**), dass die ostlichen Geist- 

*) Man konnte auch iibeisetzen „bieten“, denn es steht 
das Praesens da, das im Ptili auch als Imperfectum gebraucht 
wird. 

**) Raturlich: ex oiiente lux. 
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lichen die Sache des Rechtes vertreten, und die von 
Patheya das Unrecht verteidigen." Uttara gelobte, 
ihren (255) Wunsch zu erfiillen, und richtete denn 
auch den Auftrag bei seinem Meister aus, der, weit 
davon entfernt, sich iiberreden zu lassen, seinem Schuler 
den Verweis erteilte, dass er ihn bestimmen wollte, 
die Partei des Unrechts zu ergreifen. Revata war so 
aufgebracht, dass er dem Uttara den Abschied gab. 
Unverrichteter Dinge kehrte derselbe zu den Brudern 
aus Vaifali zuriick, die, obschon selbst sehr enttauscht, 
ihn zu trosten suchten und versprachen, ihn in ihren 
Schutz zu nehmen. 

Der Zeitpunkt war gekommen, an dem das Kapitel 
sich versammeln sollte, um die bewusste Frage zu 
entscheiden. Revata ergriff das Wort und beantragte, 
die Sache zu vertagen und die Versammlung nach 
dem Orte zu verlegen, wo das Schisma entstanden 
war. „Denn“, sagte er, „wenn wir diese Sache hier 
zum Austrage bringen, w'ird vielleicht der eine oder 
der andere unter den Monchen spater auf die Ent- 
scheidung zuruckkommen wollen und die Sache aufs 
neue vorbringen." Sein Vorschlag fand allgemeinen 
Beifall und die Sthavira’s reisten nach VaifMi, um 
dort an Ort und Stelle die Sache zur Entscheidung 
zu bringen. 

Zu diescr Zeit lebte zu Vai^ali ein Kirchenvater 
der (ganzen) Erde*), der vor 120 Jahren die Priester- 
weihe empfangen hatte und ein Hausgenosse Ananda’s 
gewesen war; Sarvakdmin war sein Name. Als Re- 
vata im Begriffe stand, nach dem Vihara, wo der 
grosse Kirchenvater wohnte, sich zu begebsn, teilte er 
dem (^inavasin sein Vorhaben mit und bat ihn, 
auch dorthin zu kommen, um Sarvakamin’s Ansicht 


•) Eine Art Hohepriester, allgemeiner Patriarch oder 
Metropolitan, wie es scheint. Ein derartiger Xitel wird, wie 
wir spater sehen werden, auch dem NSgarjuna beigelegt. 
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iiber die zehn Artikel zu horen. Nachdem (^anavasin 
sich hierzu bereit erklart hatte, ging Revata nach dem 
Vihara des Sarvakimin. Fiir letzteren war ein Sessel 
in dem Allerheiligsten hingestellt, wahrend der fiir 
Revata bestimmte Stuhl in dem Vorhofe des Heilig- 
tumes stand. Da der steinalte Patriarch keine An- 
stalten machte, sich zu setzen, so blieb auch Revata 
stehen, weil der erstere unterliess sich zu setzen, da- 
mit sein Gast stehen bliebe. Endlich gegen die 
Morgenstunde fragte Sarvakamin*) (256) den Revata: 
„Worauf, verehrter Herr, verlegst du dich gegenwartig 
am meisten?“ — „„Auf Wohlwollen" “, antwortete 
Revata. — „Das ist recht edel, sich auf Wohlwollen 
zu verlegen." — „„Ja““, erwiderte Revata, „„schon 
friiher, als ich noch Hausherr war, verlegte ich mich 
auf Wohlwollen, darum thue ich es auch jetzt noch, 
obgleich ich schon langst ein Heiliger bin. Aber 
worauf verlegen sich Ew. Hochwiirden gegenwartig am 
meisten?““ — „Auf vollkommene Meditation", sagte 
Savarkimin. — ,,,>Das ist das Werk eines Grossen 
Mannes**), sich auf vollkommene Meditation zu ver- 
legen." “ — „Ja schon friiher, als ich noch ein Haus- 
herr war, verlegte ich mich auf vollkommene Medi- 


■*) Das Vcrhalten der beiden Kirchcnvater gegen ein- 
ander wahrend der ganzen Nacht wirft ein belles Licht auf 
den historischen Cbarakter diescr beiden Personen, sowie 
des ganzen Berichtes. 

*•) Eigentlich des Grossen Geistes {puruska). In der 
That heisst der purusha ausdriicklich 'sarvakdmamaya im 
Maitri-Upanishad 6, 30. Und damit kann man Sarvakamin 
aus der Reihe der historischen Personen streichen. "Weniger 
klar 1st der Charakter des Revata oder Raivata. Da er sich 
«ein ganzes Leben lang auf maitri verlegt hatte, muss er 
:\Iitra. Maitreya, oder ein verwandter Heiliger (d. h. Gott) 
sein, viellcicht derselbe wie Revanta, der Sohn der Sonne. 
Es K't hchwer zu verstehen, wozu das ganze Zwiegesprach 
anders dienen 'oll. als um einen Wink iiber die Bedeutung 
der Personen zu geben. 
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tatjon, darum thue ich es auch jetzt noch, obgleich 
ich schon langst ein Heiliger bin.“ 

Wahrend die beiden Sthavira’s so in ein Gesprach 
mit einander verwickelt waren, erschien auch yana- 
vasin. Nachdem er Sarvakamin freundlich gegriisst 
hatte, setzte er sich in geziemender Entfernung nieder 
und teilte ihm mit, dass die Vriji-Sohne zehn Dinge, die 
er aufzahlte, fiir erlaubt erldarten. Er wimschte des- 
beziiglich das Urteil des Grossen Patriarchen zu horen, 
und zu wissen, welche von beiden Recht batten, die 
von P&theya oder die ostlichen Monche. „\Vas ist 
deine Ansipht? denn auch du hast zu den Fiissen des 
Herrn das Gesetz und die Zucht gelernt“, sprach 
Sarvakamin. yanavasin erwiderte: „Meines Dafiir- 
haltens haben die Oestlichen Unrecht und verteidigen 
die von Pitheya das Recht. Indessen behalte ich 
mir vor, mein Urteil bei der Schlussentscheidung aus- 
zusprechen." SarvakSmin erklarte, derselben Ansicht 
zu sein und denselben Vorbehalt zu machen. 

(257) Die grosse Versammlung kam zusammen. 
Es wurde in einem fort dafiir und dagegen gesprochen 
und nichts entschieden.*) Dies bewog den Revata, 
den Antrag zu stellen, die Sache in einer Commission 
zu entscheiden. Er schlug vor, vier ostliche Geistliche 
und vier von Patheya als Mitglieder der Commission 
zu ernennen; aus den Oestlichen: Sarvakamin, S&dha, 
Kubja-pobhita und Vrishabhag&min; aus denen von 
P&theya: Revata, y^navasin, Ya<,-as und Sumanas. 
Sofort wurde der ehrwiirdige Ajita, ein Geistlicher von 
zehn Jahren Anciennetat, der zur Zeit das Pratimoksha 
vorzutragen hatte, mit der Anweisung der Platze be- 
auftragt. Um ungestdrt die Arbeiten fortsetzen zu 
konnen, wahlte man als Ort der Zusammenkunft das 
Kloster Sandhof**), welches an einem litblichen und 


*) Das kommt haufiger vor. 

**) VMuka- Oder Valika-Ar&ma. 
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stillen Orte, fern von dem Gevviihle der Stadt gelegen 
war.*) 

Bevor die Verhandlungen ihren Anfang nahmen, 
bat Revata das Kapitel um Erlaubnis, Fragen fiber 
die Zucht an Sarvakamin zu richten. Letzterer er- 
klarte sich unter Zustimmung der Versammlung bereit, 
die Fragen zu beantworten. Revata begann das Ver- 
hor folgendermassen: „Verehrter, ist Salz in einem ' 
Horne erlaubt?" — „„Was ist das, Salz in einem 
Horne?““ fragte Sarvakdmin.**) — „Ist es erlaubt, 
Salz in einem Horne zu bewahren, um es spater zu 
gebrauchen, im Falle, dass man kein Salz hat?“ — 
„„Nein, das ist nicht erlaubt.““ — „Wo ist solches 
verboten worden?“ — „„Zu (,,’ravasti, (wie in dem 
Suttavibhanga geschrieben steht).““***) — „Wessen 
macht man sich in dem Falle schuldig?" — „»Des 
Genusses aufbewahrter Speisen.““ — „Dann beantrage 
ich zu beschliessen: die Versammlung entscheidet 
dahin, dass dieser erste Punkt gegen das Gesetz und 
gegen die Zucht ist, (258) ein Abweichen von dem, 
was der Herr verordnet hat. Zum Beweise dafiir, 
dass dieser Beschluss gefasst ist, deponire ich diesen 
ersten Stimmzettel." 

Auf gleiche Weise wurden hintereinander die neun 

•) Klarer als hier wird im Mahavansa 20 gesagt, dass 
die Commission der Acht in dem Sandhof sich versammelte, 
nnd dass das Concil spater im ICloster zu Grossenbusch gC' 
halten wurde. 

**) Der Hohepriester war also ebensowenig imstande, 
den Sinn der gebrauchten Ausdriicke zu erraten, wie seiner 
Zeit Revata selbst. Die Verfasser des Berichtes waren sich 
demzufolge bewusst, dass in ihrer Zeit kein Mensch eigent- 
lich mehr recht wusste, worauf sich diese zehn Stichworte 
bezogen. 

*••) Gemeint ist das Verbot, Speise zu bewahren; Ar- 
tikel 38, Xitel Pacittiya des Reglements; siehe oben. Die 
historische Erlauterung steht Suttavibhanga II p 86. Der 
Suttavibhanga war also schon redigirt, als die kanonische 
Redaction des Concilienberichtes festgestellt wurde. 
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iibrigen Punkte entschieden, nnd danait alle zehn 
Dinge, welche die vaig&lfschen Monche fiir erlaubt 
erklart batten, verworfen.* **) ) An diesem Concile fiber 
den Vinaya nahmen genau 700 Monche teil. Deshalb 
ist es unter dem Namen „Concil der Siebenhundert“ 
bekannt. 

Soweit der kanonische Bericht. In unbegreiflicher 
Weise hat das Conclave der Acht in dem Sandhofe 
sich in ein vollstandiges Concil von Siebenhundert 
verwandelt. Die jfingeren Berichterstatter thun er- 
sichtlich ihr Bestes , diese Phantasmagoric in ein 
historisches Bild zu verwandeln, und je junger sie sind, 
urn so genauer sind sie unterrichtet, wahrscheinlicli 
in Folge ubermenschlicher Erkenntnis. Buddhagosha* *) 
erzahlt, dass in dieser Kirchenversammlung die ganze 
heilige Schrift noch einmal durchgesehen und gereinigt 
wurde, handgreiflicherweise im Widerspruch mit der aus- 
fuhrlichen Beschreibung der oben mitgeteilten Ver- 
handlung; denn daraus geht hervor, dass kein Titel 
Oder Jota des Pritimoksha mitsamt dem Suttavibhanga 
seit den Tagen des Meisters verandert war. Im ent- 
gegengesetzten Falle hatte man sich nicht einfach 
darauf beruf'en kdnnen, um die zehn Punkte der vai- 
C^li’schen Ketzerei zu verurteilen. Genannter Gewahrs- 
mann aus dem ffinften Jahrhundert n. Chr. weiss auch, 
dass das Concil wahrend acht Monaten seine Sitzungen 
hielt. Woher er diese Details nahm, ist nicht zu er- 
sehen, jedenlalls nicht aus den alten versus memorials 
ciie er citirt. Ferner soli auch die von ihm behaupiete 

*) Die Punkte 2, 3. 7 und 9 wurden im Widerspruche 
befunden mu Artt. 37, 35, ferner 35, 51 und 89 des Keg- 
lement, Titel Pacittiya; Punkt 10 mit Art. 18, Titel Nisbag- 
giya; die Punkte 4 und 5 mit demjenigen, was sich im 
Mahavagga 2, 8, 3 und 9, 3, 5 findet; gegen Punkt 6 war 
keine Schnftbtelle anzufiihren. Er wurde daher auch nicht 
entschieden, sondein es wurde nur gesagt, dass es zuweilen 
erlaubt ware, zuweilen nicht. 

**) Suttavibhanga I p 294. 

Kern, Buddhismus. II. 21 



Revision des Kanons in dem Sandhofe stattgefunden 
haben. Die altere Chronik'^) spricht nicht von dem 
Sandhofe und dem dort gehaltenen Conclave — {259) 
obschon der kanonische Bericht dem Schreiber wohl 
nicht unbekannt gewesen sein wird — sondern er- 
wahnt nur die acht Monate lang dauernde Versamm- 
lung der 700 in der Belvederehalle zu Vai^ali. Die 
jungere Chronik ") zerlegt die Kirchenversammlung 
in zwei Stiicke; die Commission der Acht, das Con- 
clave, lasst sie in dem Sandhofe zusammenkommen, 
die vollstandige Versammlung in Grossenbusch, 

Die Wertlosigkeit dieser „Ueberlieferungen“ fallt 
in die Augen, wenn man sich erinnert, dass das Kloster 
zu Grossenbusch, die Belvederehalle, in den Handen 
der Vriji-Sohne war, Wie wiirden sie es geduldet 
haben, dass ihre Feinde sich in ihrem Kloster ver- 
sammelten? Der Verfasser des Mahtlvansa hat etwas 
von der Schwierigkeit gefuhlt und die folgende Er- 
zahlung erdacht oder weiter erzahlt, 

Nachdem die Vriji-Sohne in ihren Versuchen, den 
Revata zu gewinnen, gescheitert und nach Vai(;&li 
zuruckgekehrt waren, begaben sie sich nach der Haupt- 
stadt Pdtaliputra, um in der schnodesten Weise den 
Konig Kala-Ai.oka gegen ihre Widersacher aufzu- 
bnngen, Sie .sagten: „VVir sind auf dem Boden der 
\ riji s die Huter von de.s Herrn Saal im Kloster zu 
Grobsenbusch, und nun sind die IMdnche vom platten 
Lande im Anzuge in der Absicht, sich zu Herren 
unseres Klosters zu machen; hindere sie, o Fiirst!" 
Nachdem sie den Konig so ungiinstig gegen die 
Orthodoxen gestimmt batten, kehrten sie nach Vai<,;^Ii 
zuriick, Indessen war Revata mit den Seinigen, 1 900 000 
an der Zahl, dort angekommen,* **') Der Konig — 

*1 Dipjvania V 2 f). 

**l M.ih.ivansa a. O. 

***] r.iiil(!hagho?ha, Suttavibhanga I, p 194 sagt erst, dasS 
gena\i 70.. Mnnclie an der Versammlung teilnahmen; dann 
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wohl in der Absichl zu verhinderii, dass dieser Schwarm 
Grossenbusch besetzte — sandte Beamte ab , die 
gliicklicherweise durch die Dazwischenkunft der Gotter 
unterwegs aufgehalten warden. Zugleich hatte der 
Konig in der Nacht einen Traum, der ihn veranlasste, 
am folgenden Morgen nach Vai^ali zu reisen. Dort 
angekommen berief er eine Kapitelversammlung in 
das Kloster zu Grossenbusch, und nachdem er beide 
(260) Parteien angehort hatte, erklarte er sich zu 
Gunsten der Orthodoxen. Nachdem er sich ent- 
schuldigt und seine Anhanglichkeit an ihre Sache be- 
zeugt hatte, iiberliess er es ihnen, nach Gutdiinken 
die V'orschriften zu regeln: er stand fiir ihre Sicher- 
heit ein. Darauf kehrte er nach seiner Hauptstadt 
zuruck. Dann foigt unmittelbar das Conclave, in dem 
die zehn Punkte verurteilt wurden, und endlich die 
Synode in Grossenbusch. 

Die hier von Kila-Avoka gespielte Rolle eines 
Beschiitzers des Glaubens steht nicht in Einklang mit 
derjenigen, welche ihm Buddhaghosha zuschreibt; denn 
derselbe sagt, dass dieser Konig die Partei der Vriji- 
Sohne begunstigte. Die Erzahlung von seinem Ein- 
greifen steht schnurstracks in Widerspruch mit dem 
kanonischen Sitzungsberichte. Darum braucht die Dar- 
stellung des Mahavansa nicht ganziich aus den Fingern 
gesogen zu sein. Im Gegenteil, sie ist deutlich eine 
Copie der Beschreibung der Bemuhung^ Anoka's, des 
Maurya, bei dem Concile von Pataliputra. K;'ila-A(,oka 
spricht in derselben Weise wie Dharma-Aroka in der 
Inschrift von Babhra. Wenn man hiermit den Um- 
stand in Verbindung bringt, dass nach den nordlichen 
Ueberlieferungen das zweite Concil unter A(;oka, dem 
Maurya, stattfand, so wird man geneigt, diese Ueber- 
lieferungen in dieser Hinsicht fiir ursprimglicher und 


fiigt er hinzu, dass sich I 200 000 versammelten , die von 
^acas zusammengebracht waren. 


21 
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weniger verdreht zu halten als die Ceilonesische. Statt 
anzunehmen, dass die Nordlichen zwei Anoka’s ver- 
wechselt haben*), wird man vielmehr vermuten konnen, 
dass die Siidlichen oder, vorsichtiger ausgedriickt, die 
Monche von Grossmunster aus einer Versammlung 
unter einem A^oka zwei gemacht haben**), beide 
unter einem Konige Agoka gehalten. Wir wollen mit 
unseiem Endurteile zuriickhalten, bis wir alle Acten, 
sofern sie uns zuganglich sind, durchgegangen haben. 

Der officielle Bericht lasst uns iiber das Loos der 
Vriji-Sohne nach der Verurteilung ihrer Lehrsatze im 
Ungewissen. Bis zu einem gewissen Punkte wird 
unsere Neugierde durch den Dipavansa befriedigt. 
(261) Wir lesen dort***), dass diese Geistlichen, nach- 
dem sie von den Sthavira’sf) verurteilt waren, ein 
Gegenconcil hielten, und merkwurdiger Weise ist die 
Versammlung dieser Sectirer in der Geschichte bekannt 
als „Die grosse Kirchenversammlung“, und sie selbst 
als Anhanger „der Grossen Synode“ (Mahisangitika’s) 
oder des „Grossen Sangha“ (Mahisanghika’s). Die 
Ungerechtigkeiten 'dieser Sectirer werden mit grellen 
Farben geschildert: sie machten sich einer Verfalschung 
der heiligen Schrift schuldig, teils durch Umstellung 
der Texte, teils durch Auslassungen und Zusatze, teils 
durch das Verwerfen ganzer Abschnitte des Kanons 
und durch Aufstellung neuer Te.xte; sie gingen selbst 
so weit, dass sie die ursprung lichen Ausdrucke, die 


•) Dass von Verwechslung keine Rede sein kann, wird 
im folgenden gezeigt werden. 

Der Umstand, dass zwei aufeinander folgende Con- 
cilien unter zwei Konigen von demselben, sehr ungewohn- 
lichen N-amen gehalten worden sein sollen, ist an sich 
selbst schon ausserst unwahrscheiulich. 

Siehe V, 3 1— 39. 

t) Unter welchen vier Oestliche, wie auch die Vriji- 
Sohne genannt werden. Diese wurden also von sich selbst 
verurteilt. 



Geschlechter der Substantiva, die Stilformen und rhe- 
torischen Figuren veranderten.*) 

Aus den Vriji-Sohnen sind also die heterodoxen 
Mah&sanghika’s entstanden, welche Secte sich spater 
wieder in andere teilte. Jedoch fiihrt dieselbe Chronik 
einige Verse weiter**) die Vriji-Sohne als eine Unter- 
abteilung der Orthodoxen auf! In alledem vermogen 
wir keine Spur historischer Ueberlieferung zu entdecken; 
es ist nichts weiter als eine dogmatische Fabel, die 
ausdriicklich zur Erklarung bestehender Zustande. 
deren Ursprung kein RIensch mehr kannte, erdacht 
■vvorden ist. Die RIahasanghika's, die Grosskirchlichen. 
bilden noch spat in historischer Zeit eine Hauptab- 
teilung der Kirche; sie unterschieden sich von den 
Rechtglaubigen , die sich altglaubige Anhanger der 
Sthavira’s benannten; und auf die eine oder andere 
Weise musste doch zwischen den Abteilungen der 
Kirche eine Trennung entstanden sein. Ist einmal 
■die Zeit gekommen, dass jede Erinnerung an die Um- 
stande, die (262) zu einer Trennung V'eranlassung 
gegeben haben, erloschen ist, dann kann man getrost 
zur Erdichtung von Fabeln libergehen. 

Eine andere Fassung der Fabel iiber die Entstehung 
der RIahasanghika’s wird von Hiuen Thsang***) mit- 
geteilt. Er setzt die grosse Synode als gleichzeitig 
mit der ersten Kirchenversammlung unter K&vyapa 
dem Grossen an, und zwar zu Rajagriha. Den Stupa, 


*) Das einzige, bis jetzt herausgegebene Buch der Maha- 
sanghika’s, Unterabteilung Lokottaravadin’s, das Mah.avastu, 
ist allerdings in einem eigentiimlichen Jargon verfasst, und 
insofern ist etwas Wahres in den Behauptungen des ortho- 
doxen Chronisten. Es giebt eine chinesische Uebersetzung 
des Vinaya der MahasSnghika's ( Beal Tripitaka XLIII). 
Wenn dieses Werk das Reglement enthalten sollte, wiirde 
es sich herausstellen, ob die zehn verurteilten Punkte w-irk- 
lich von diesen Ketzern gutgeheissen worden sind. 

**) Sielie 5, 45. 

•*•) Voy. des PH. B. I, p 158; III, 3;. 
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der an jenem Orte zur Erinnerung an das Gegen- 
concil von Aroka errichtet vvurde, hat der Reisende 
mit eigenen Augen gesehen. An dieser grossen Synode 
batten Gelehrte und Ungelehrte in der Zahl von einigen 
Tausenden teilgenommen, die von dem Concile unter 
Ka^vapa ausgeschlossen waren. Weil diese Versamm- 
lung soviele Laien und Geistliche enthielt, ist sie unter 
dem Nanien der „Grossen Kirchenversammlung" Oder 
„Geineinde“ bekannt. Die dort redigirten heiligen 
Bucher bestehen aus fiinf Sainmlungen, wahrend die 
Sthavira’s unter dem Vorsitze Kacyapa's drei Samm- 
lungen machten.*) 

Diese Fabel lehrt, dass man jede Erinnerung an 
die Zeit , in der sich die Congregation in zwei’^*) 
Hauptabteilungen spaltete, verloren hatte. Sie ver- 
dient bei weitem den Vorzug vor der Ceilonesischen, 
^^eil sie vorsichtigerweise die Entstehung der altesten 
Secten nach den Anfang der Dinge, nach die graue 
Vorzeit, als K&fyapa regierte, verlegt.** Das Fehlen 
jeder Bitterkeit im Ausdrucke und aller kindischen 
Beschuldigungen gegen die Mahasanghika’s geniigt, 
uns zu iiberzeugen, dass die Fabel nicht aus sectarischer 
Tendenz verdreht ist. Man kann sie daher getrost 
fur alter ansehen als die ceilonesischen Anklageacten, 
in dcnen die Absicht zu deutlich in den Vordergrund tritt. 


*) Die drei Pilaka's bind cine Xachahmung der drei 
Veda's, die lunf Pitaka's der funt Veda's, d. h, der vier 
Sambita's und des Mahabharata, das fiir ein grosseres PuLli- 
kum bestimmt war. 

**') Nach der Lehre der Mahasanghika’s selbst in drei. 
***l In anderer Form wird dasselbe in einer tibetanischen 
Angabe der i8 Secten gesagt. Darin wird der geistliche 
Stammvater der Mahasanghika’s Kacyapa selbst genannt; 
Barnaul Introd. p 446 und 452. In un'^erer Sprache wiirde 
nian aagen: .,Die Mahasanghika’s sind so alt wie die Nackt.“ 
Andere nurdlichc Bcrichte lassen die Spaltung der K.irche 
in >ccten irjo Jahre nach dem Nirvana unter Acoka ent- 
stehen; Taranatha p 2^8. 
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(263) Was das zweite Concil betrifft, so berichtet 
obengenannter Reisender daruber folgendes. Ein Jahr- 
hundert nach dem Nirvana waren zu Vai^dli Monche, 
die sich von der Lehre des Meisters entfernten und 
die Regeln der Zucht iibertraten.’') In jenen Tagen 
lebte ein ehrwiirdiger Greis Ya^as in Kosala; ein 
anderer Sambhiita zu Mathuri; ein dritter Revata 
zu Sahaja; ein vierter, Kubja-(;obhita**) genannt, zu 
Prltaliputra: alle Schuler des Ananda. Ya^as sandte 
Boten aus, um die Heiligen zur Versammlung nach 
Vai^'ali zu berufen. Es kamen 6qg Monche zusam- 
men; um die Zahl voll zu machen, erschien Kubja- 
i,;obhita, der mit seinem himmlischen Auge bemerkt 
hatte. class man uber das Gesetz beratschlagte, durch 
ein Wunder mitten in der Versammlung. Hier stellte 
Sambhuta den Antrag, den vaivMi’schen Monchen, 
welche in zehn Dingen den Verordnungen des Meisters 
ungehorsam gewesen waren, einen Tadel zu erteilen. 
Demzufolge ging die grosse Versammlung, obschon 
mit Widerstreben und Rummer, dazu iiber, die Ueber- 
treter streng zu strafen, was die gute Folge hatte, 
dass die Schuldigen ihre bosen Gewohnheiten ganz- 
lich aulgaben.'^'*'^') 

Die Darstellung, die der Geschichtschreiber Tira- 
nathaf) von den Ereignissen giebt, lauft auf folgendes 
hinaus. Der ehrwiirdige Dhitika, der gewohnlich in 
Kaui;ambi seinen Wohnsitz hatte, war kranklich. Die 
Monche von Vairali, in der Ansicht, dass ein krank- 


*1 Die Ausdriicke im Texte, dem Hiuen Thsang folgte, 
Sind vermutlich dieselben gewesen. wie in der siidlichen 
Recension- ajiagatacustricasaua ^ udzmava. Mdm, 1, 397. 
Vgl. Anmerkung zu Tjranatha p 290. 

**) Uusicher, in der chmesischen Umsclireibung Fu-she- 
S'U-mi-lo ist der Name unverstandlich. 

***) In diesem Berichte ist nichts von Bosheit, wie im 
Cipavansa, zu bemerken, 

7) Geschichte p 41. 



licher Sthavira nicht mehr imstande ware, das Haupt 
der Lehre zu sein, bestritten seine Autoritat und er- 
klarten zehn Dinge, welche im Widerspruche mit dem 
Gesetze und der Zucht waren, fiir gesetzlich.*) (264) 
Nachdem der Arhat Ya<;as mit 700 anderen Heiligen 
seinen Abscheu davor zu erkennen gegeben hatte, 
wurde die zweite Sammlung des Kanons zustande ge- 
bracht im Kloster Kusumapuri**), unter dem Patronate 
des Konigs Nandin, der aus dem Geschlechte der 
Lichavi’s entsprossen war. Zu der Zeit , als die 
Grenzen der Kirchspiele der sechs Stadte abgesteckt 
wurden, waren die 700 Arhats, die alle zu der Diocese 
von Vai(;Mi gehorten, Bahuprutiya’s.***) Aus diesem 
Gesichtspunkte ist diese zweite Versammlung nur 
eine partielle. Einige wollen, dass die zweite Samm- 
lung des Kanons no Jahre nach des Buddha Tode 
zustande kam; andere geben 2 to oder 220 Jahre an, 
doch in letzterem Falle muss man, wie Tirandtha 
argumentirt, annehmen, dass ein halbes Jahr als ein 
voiles gerechnet ist. 

VVeniger verwirrt ist der Bericht in dem Anhange 
zu der Lebensbeschreibung des (^akyamuni.fi Yapas 


*) Die chinesische Uebersetzung der zehn Punkte nach 
dem Vinaya der M.ihi^asaka-Secte weicht weniger von der 
oben mitgeteilten authentischen Erklarung ab , als die 
tibetanische der Vinaya-kshudraka, welche letztere ersicht- 
licher ‘SVei>c das Original schlecht verstanden hat. Als 
Probe diene die Uebersetzung von jalogi, fnscher Palmwein, 
mit ,,Blutigei‘*, als ob jalauka dagestanden hatte. Nun 
lautet der Artikel folgendermassen: „Nach Art eines Blut- 
igels berauschenden Trank aufsaugen und auf Grand von 
K.rankh'"*' ,,z\vei Zollen“ ist, auch * 

in der gemacht „die Speise mit 

zwei F: , u bedeutet namlich sowohl 

Finger als auch Zoll. Taranatha p 41; vgl. p 288. 

**l D. h. Pataliputra. das ist eine Verwechslung , "'ie 
zum Ueberllusse aus der Nennung der Lichavi’s hervorgeht. 

*•*) Name einer anderen Secte. 
v) Ebendaselbst p 30'). 



und andere Schuler des Ananda, im ganzen 700 Ar- 
hat’s, versammelten sich no Jahre nach dem Nir- 
vana zu Vai^ali und brachten eine gesetzkraftige 
zweite Sammlung des Kanons zustande. Wieder eine 
andere Ueberlieferung* **) ) lehrt, dass die zweite Re- 
daction lOO Jahre nach dem Tode des Meisters unter 
Sarvakima und 700 anderen Arhat’s stattfand.*'*') Auch 
ein von Buddhaghosha citirter P 41 i-V'ers sagt, dass 
auf der zweiten Synode, der der Siebenhundert, von 
den acht Sthavira’s, Sarvakamin, Sadha etc. die zweite 
Redaction vorgenommen wurde. Dass diese Revision 
des Kanon nicht in die Erzahlung passt und in Wider- 
spruch mit dem kanonischen Berichte steht, ist bereits 
bemerkt. 

Abgesehen von weniger bedeul^nden Details stimmen 
die nordlichen und siidlichen Ueberlieferungen mit ein- 
ander iiberein. Die Verschiedenheit beschrankt sich 
eigentlich darauf, ob ein Jahrhundert nach Buddha Kila- 
A(;oka Oder Dharma- A^oka an der Regieru ng war. Man 
hat des ofteren behauptet, dass (265) die indischen Bud- 
dhisten die beiden gleichnamigen Konige verwechselt 
batten, was nicht recht annehmbar erscheint. Denn Ver 
wechslung setzt eine unwillkiirliche Vertauschung voraus, 
und davon liefern die Nordlichen keine Beweise. Im 
Gegenteil, wenn sie Ya^as bei dem Baue der 84 000 
Sthpa’s behiilflich sein lassen, dann konnen sie nicht 
den beriihmten A^oka mit seinem gleichnamigen Vor- 
ganger verwechselt haben. Wenn sie erzahlen. dass 
der Buddha den A^oka als Kind noch gesehen hat, 
und dass dieser Afoka lOO Jahre spater auf dem 
Throne sass, dann ist die Erzahlung ungereimt genug, 
aber sie wird darum nicht minder ungereimt, wenn 
man sie auf Kala-A<;oka bezieht; im Gegenteil, sie 


*) Im Tandjur citirt von Wassiljew zu Taranatha p 298. 

**) Es linden sich noch andere Angaben, Taranatha 
P 290 fg. 
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wird noch um einen Grad unsinniger, weil sie dann 
vollkommen zwecklos ist. Wenn die Nordlichen den 
Apostel Madhyintika in die Zeit des Maurya-A(;oka 
setzen, dann thun sie dasselbe wie ihre Briider im 
Siiden und bleiben sich consequent, indem sie Ma- 
dhy&ntika einen Zeitgenossen des Qdnavasin und einen 
Schuler des Ananda nennen. Ob man acht Sthavira’s*) 
von i6o und 140 Jahren unter Acoka I oder A^oka II 
leben lasst, verschlagt nichts, da beide Erzahlungen 
in gleicher Weise Fabeln sind. 

In der Erzahlung des Cullavagga finden sich einige 
Ziige, die aus dem wirklichen Leben geschopft sind; 
doch das beweist nichts fiir den historischen Charakter 
des Ganzen, sondern nur, dass es auf Synoden so zu- 
ging. Dass Synoden gehalten wurden, wer weiss wie 
oft, leugnet niemand. Der Theorie nach mfissen 
wenigstens ebensoviele Kirchenversammiungen gehalten 
worden sein, als die Anzahl der Secten minus i be- 
tragt, denn jede Secte, ausser der altesten, entsteht 
theoretisch durch eine Spaltung, und zu jeder Spaltung 
gehort eine Revision des Kanon. Die Frage ist nicht, 
ob ab und zu Kirchenversammiungen gehalten worden 
sind, die mehr oder wfeniger als Muster fiir die Be- 
schreibung der zwei ersten Concilien gedient haben*'*), 
sondern nur, ob die zwei Versammlungen, wie sie in 
den betreffenden Berichten beschrieben werden, histo- 
risch sind. Wir vermogen m diesen Berichten nichts 
anderes zu entdecken als dogmatische Fictionen, wo- 
bei man sich alterer didactischer Mythen bedient hat. 

(266) Es wurde noch viel gegen den historischen 
Charakter der Versammlungen zu Rajagriha und Vai- 
cali anzufuhren sein, das wir absichtlich bei Seite 

*1 Bel den Nordlichen kann man als neanten Pinclola- 
Bharad\aja hinzufiigen, der auch noch in den Tagen des 
Dhaima-Acoka am Leben war; Burnouf, Introd. p 397. 

Eigcnllich drei, denn die grosse Kirchenversammlung 
M’ar doch auch ein'>. 
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lassen, abgesehen von einem Bedenken dagegen auf 
Grund der Angaben von Lehrerlisten, die wir jetzt zu 
behandeln haben. 


4) Stammbaume von Lehrern, Geschichte der 
altesten Kirchenvater. 

Wie jede Schule oder Secte der Anhanger des 
Veda ihre eigenen Stanambaume von anerkannten 
Lehrern hat, so besitzen auch die Buddhisten Listen 
von Grossmeistern , die in einer ununterbrochenen 
Reihe die reine und unverfalschte Lehre fortgepflanzt 
haben und fuglich als Patriarchen bezeichnet werden 
konnen. 

Bei den Sudlichen besteht die Kette der Ueber- 
lieferung von Buddha bis zu der Bekehrung von Ceilon 
aus funf Gliedern, die sich in den Zeitraum von 
235 Jahren teilen. Da das vierte Glied durch zwei 
Personen reprasentirt wird, so enthalt die Liste sechs 
Namen von Patriarchen, namlich: Upali, D^saka, 
Sonaka, Siggava und Candavajji, Tishya-Maudgali- 
putra.*) Mit dem letzten, der im dritten Jahre der 
Regierung Candragupta’s zum Priester geweiht wurde, 
also 314 V. Chr. oder etwas friiher**', ist die Reihe, 

*) In dem Suttavibhanga I p 292 citirten versus me- 
morialis wird der Name des Candavajji nicht genannt, wohl 
aber im Dipavansa 4, 46 und 5. 57. Die Sanskritform von 
Sonaka ist vvahrscheinlich (^’aunaka, von Siggava, Caigrava. 

**) Nacli Juslinus XV, 4 muss Candragupta kurz n.ich 
dem Tode Alexanders des Grossen seine Herrschaft befestigt 
haben. Dies wird durch einen anderen Umstand bestatigt: 
Acoka spricht in einem Edicte aus dem 13. Jahre nach 
seiner Kronung von Magas. Konig von Kyrene, als von 
einem Lebenden. Magas starb 258 v. Chr. Zihlt man zu 
den Regierungsjahren von Candragupta und Bindusara 
(24-I-27 Oder 28) 12 Jahre des Acoka und ziihlt diese zu 
258, dann bekommt man 321 oder 322 als Anfang der Re- 
gierung Candragupta’s. 



was den Continent von Indien betrifft, geschlossen; 
denn Mahendra, der als Nachfolger Tishya’s gilt, und 
die spateren Autoritaten gelten nur fur Ceilon, Oder 
wenn man will, fur die siidliche Abteilung der Glaubigen. 

Upali hatte im Jahre i6 nach dem Nirvana eine 
Anciennetat von 6o Jahren erreicht; (267) war also 
von dem Buddha sehr bald nach dessen Auftreten 
bekehrt worden.*) In demselben Jahre 16 weihte 
Upali den gewandten D&saka, dem er die neunfaltige 
Lehre, die aus 84000 Abschnitten und drei Pitaka’s be- 
stand, liberlieferte.**) Nachdem der Patriarch den 
D^saka zu seinem Nachfolger und zum Meister der 
Zucht ernannt hatte, starb er im Jahre 30.***) 

D&saka war schon 40 Oder 45 Jahref) Monch 
gewesen, als er zu Girivraja (Rajagriha) den Sonaka 
zum Priester weihte. Die Weihe wird in das zehnte 
Jahr des Niga-Dassaka gesetzt, was nahezu auskommt. 
Er starb 64 Jahre nach seiner Weihung, also 80 Jahre 
nach dem Nirvina, nachdem er den Sonaka zum 
Leiter der Gemeinde ernannt hatte. 

Sonaka hatte eine Anciennetat von 40 Jahren ff), 
als er Siggava und Candavajji weihte, welche Hand- 
lung 40 Jahre nach dem Jahre lO des Nlga-Dassaka, 
also um 100 gesetzt werden muss-ftf) Der Patriarch 
lebte also bis 126 nach dem Nirv 3 .na, denn er soil 
gestorben sein, nachdem er 66 Jahre Monch ge- 
wesen war. 


•) Dipav. 4, 28; 35. 5, 76. 

*•) Upaii ist deshalb ebenno bewandert im Dharma — 
eigentlich Ananda's Gebiet — wie in dem Vinaya. 

***) Der Patriarch Ka9yapa wird nicht mitgezahlt. 

t) Die erste Zahl wird angegeben Dipav. 5, 78, die 
zweite 4. 41. Anscheinend ein Irrtnm ist die Nennung des 
ceilonesischen Konigs Pakunda an Stelle von 
77) Dipav. 4, 44. 

777) Eigentlich q8 . \Vir nehmen Bequemlichkeits halber 
die aus verkehrter Rechnung entstandene runde Zahl der 
Chronik an. 
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Siggava weihte den Tishya-Maudgaliputra erst in 
seinem hohen Lebensalter, 64 Jahre nach seiner eigenen 
Weihe. Bei seinem Tode, der 12 Jahre spiiter statt- 
fand, hinterliess er Tishya als Nachfolger.”) 

Tishya wurde also Monch 164 nach dem Nirvana 
und Haupt der Gemeinde 12 Jahre spater. Er starb 
80 Oder 86*) **) Jahre (nach seiner Priesterweihe). 
Nehmen wir die erste Zahl an, und ferner dass Candra- 
gupta den Thron (268) 320 v. Chr. bestieg , dann 
muss der Patriarch bis 238 regiert haben, da A9oka 
32 Jahre regiert hat.***) 

Im Vorausgehenden haben wir stillschweigend an- 
genommen, dass die dem Patriarchen zugeschriebenen 
Jahre ihre Anciennetat ausdrucken, weil die Chronik 
in einem zweideutigen Verse f) nach Aufzahlung der 
Jahre von upasampadd spricht. Rechnet man die 
angegebenen Zahlen als Lebensjahre, dann wird, da 
die Weihe im zwanzigsten Lebensjahre stattfindet, in 
einer Reihe von fiinf Gliedern der Unterschied 100 Jahre 
betragen, genau der Betrag des plus der ceilonesi- 
schen Rechnung verglichen mit der nordlichen Ueber- 
lieferung, welche den Dharma-A<,oka ein Jahrhundert, 
nicht zwei Jahrhunderte nach dem Buddha ansetzt.ff) 


*) Dtpav. 5, 6g, 93. 

•*) Zweimal wird die erste Zahl angegeben, einmal die 
zweite, in ein und derselben Chronik; S, 94. 95 und 107. 

***) Die Aenderungen, die die Endzahl erleidet, je nach- 
dem man Candragupta’s Regierungsantritt einige Jahre spater 
angiebt oder 86 statt 80 wahlt, brauchen nicht angegeben 
zu werden. Die Chronik sagt, dass der Patriarch im Jahre 
26 der Regierung Anoka’s starb (nicht seit seiner Krdnung, 
die nach der ceilonesischen Theorie vier Jahre nach seiner 
Thronbesteigung stattfand). Dies kommt nicht aus, denn 
22 (d. h. 24, die Zahl der Regierungsjahre des C. vermindert 
urn 2, weil Tishya im dritten Jahre des C. geweiht wurde) 
zu den 27 seines Sohnes und 26 des Acoka addirt, giebt 75, 
nicht 80. 

t) Ebendaselbst 5, 95 : ..Upasampadk aller." 
tt) Auch in der weltlichen Geschichte wird die Dehn- 
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Wenn die Reihe von funf Patriarchen keine Er- 
dichtung ist, kann die Geschichte von dem Concile 
zu Vai<;ali nicht wahr sein; denn wie ware es mog- 
lich, dass der Patriarch des Jahres lOO, Sonaka, nicht 
einmal unter den acht Sthavira’s genannt wird, ja 
sogar nicht einmal unter denjenigen erwahnt wird, 
die dem allgemeinen Concile, woran die Oestlichen 
sowohl als die von Patheya teilnahmen, beiwohnten? 
Wie konnte das Haupt des Vinaya, woruber die Streit- 
frage eben entbrannt war, als nicht bestehend be- 
trachtet werden? Und wie konnte Sarvakamin zu 
jener Zeit als Oberhaupt der Kirche der ganzen Erde 
betitelt werden, als ob kein Sonaka dagewesen ware? 
Es ist hinlanglich einleuchtend, (269) dass zwischen 
der einen ,.Ueberlieferung“, d. h. dogmatischen Fabel, 
und der anderen nicht der geringste Zusammenhang 
besteht; die eine Theorie schliesst die andere aus. 

Vergleicht man den Stammbaum der ceilonesischen 
Kirche mit dem der nordlichen, dann tritt der apo- 
kryphe Charakter der beiden Lehrerreihen vor der 
historischen Zeit, d. h. vor Ayoka und vermutlich 
noch spater in das hellste Licht. Die beiden Stamm- 
baume haben niimlich keinen einzigen Namen mit 
einander gemein, trotzdem hier von einem Unter- 
sciiiedc der Scctcn keine Rede sein kann. Die ortho- 


nitlhode angewandt. So lu^is^t os von Pakun(|a, dass er. 
nachdem er lO Jahre als Riiuber gelebt liatte, im 37, Jahre 
Konig \on Ceilon wurde, dass er 70 Jahre regierte und 
daher 106 Jahre alt wurde. Nichtsdestoweniger hatte er 
einen bohn JIutasiva, der als sein Nachfolger 60 Jahre 
am Ruder blieb; die vier Sohne des Mutasiva folgten ein- 
.nider der Reihe nach; der letzte, Asela, starb 92, nach 
andern 102 Jahre nach seines Vaters Tode. Daher liegen 
zwischen der Geburt des Pakunda bis zum Tode seines 
Enkel Asela 258 (oder 268 ) Jahre, Dipav. II, I ; vgl. 17,93; 
18. 45 — 48 "tVenn man diesen Zeitraum von 258 (268) 
Jahren tin diei Geneiatiunen um 100 Jahre vermindert, ist 
er nocii lang gcnug. 



doxe Ueberlieferung der Nordlichen beginnt mit Ka- 
<;yapa, der aber nur honoris causa als Nachfolger des 
Buddha gelten kann. Denn obschon von ihm gesagt 
wird, dass er das Lehramt dem Ananda ubertrug. so 
wird doch zugleich ausdriicklich versichert, dass der- 
selbe das Amt nach des Herrn Tode mehr als vierzig 
Jahre bekleidete.* **) ) Ananda, thatsachlich also der erste 
Patriarch, starb, als er 85 Jahre alt war."'*) 

Nach einem Berichte soil Kafvapa's Meisterschaft 
zehn Jahre gedauert haben"^’^), aber das ist ein 
VViderspruch mit der anderen ..Ueberlieferung" und 
beruht ausserdem auf einem Mangel an richtiger 
Unterscheidung. Kavyapa fiihrte zwar den Vorsitz 
auf der ersten Synode. aber liber den Dharma und 
Vinaya konnten nur Ananda und Upili Aufklarung 
geben. Er war der Vorsitzende und hatte die Arhat's 
zur Versammlung berufen, war aber nicht der Mann, 
das Licht des Glaubens leuchten zu lassen. Wenn 
man in den Tagen Hiuen Thsang's diesen Patriarchen 
als Kenner und Lehrer des Abhidharma anerkannte, 
so lasst sich das leicht erklaren; denn der Abhidharma 
beschaftigt sich mit dunklen Dingen. Er ist auch 
als der Grosse Asket bekannt und heisst (270) .,der 


*) Lehetish. p 3(J7 und 309. 

**) AniUnd."! wurde gleiclizeitig rail Upjli bekehrt, 45 Jahre 
vor dem Xirvana. Diese zu 40 lunzugezahlt macht 85, doch 
dann ist untcr Alter AnciennctSt zu verstehen. Heiter 1st. 
dass nach derselben Lebensbeschreibung .Vnanda gleich- 
zeitig mit Rahula geboren wurde, an dem Tage. als Gautama 
die Buddhaschaft erlangte; er war also noch ein Saughng. 
als er .Schiller des Herrn wurde. Aus Lalitavistara 177 
und Lebensb. p 238 folgt, dass Ananda mit dem Bodhisattva 
gleichalterig war. Das alles ist historisch so ungereimt wie 
mbglich, so ungereimt, dass es den Buddhistcn nicht ent- 
gangen sein konn, doch haben -.ie die Angabeii getreulich 
iiberliefert. 

»»*) Wassiljew, Ihuhihismus p 38 anullirt dutch 31S. 
Eine kurze Zeit allerdings herrscht die Dammerung; in^o- 
fern wurde man den Patriarchen mitzahlen kimnen. 
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erste Vorsteher der Dhut&nga-Theorie“ *); das stempelt 
ihn zum Eremiten, der darum noch nicht ein grosser 
Lehrer zu sein braucht. 

Der einzige, der den Dhaima nach Gebiihr iiber- 
liefern konnte, war Anandd, der Hochgelehrte, an 
Weisheit mil Brihaspati, dem beriihmten Lehrer der 
Gotter, vergleichbar; und es ist daher ebenso erklar- 
lich, dass er thatsachlich die Reihe der welterleuch- 
tenden Lehrer — nacii dem grossen Meister — bei 
den Ndrdlichen eroffnet, wie da^s die Cedonesen sich 
auf Upali beruleii, der im Vinaya so bewandert war. 
Nachdem Ananda das Lehramt 40 jahre lang be- 
kleidet hatte, ubertrug Ananda es an Yapas und starb 
in der bekannten wunderbaren Weise durch Stlbst- 
verbrennung.**'j Bei dieser Gelegenheit wurde Ma- 
dhyantika (d. h. der Mittagliche) ein Arhat. 

Yayas war zu Lebzeiten des Buddha von Beruf 
ein Seehandler und wurde erst nach dessen Tode 
Ananda’s Schuler. Er wird an einer Stelle mit (^^na- 
visika identificirt***); ob mil Rccht oder Unrecht, 
i.st schwer zu sagen; viellcicht hat man an eine geist- 
liche Doppelregierung zu denken, wie es auch bei 
Siggava und Candavajji der Fall zu sein scheint. 
Wie dem auch sein moge, Yayas ubertrug des Patri- 
archcnaiiit dem Upagupla, dieser dem Dhitika. Der 


•) Dipav 4, 3. 5, 7 Vj;l. Beal Catena p 256. 

••) Dies geschah kurz vor AjaUcatru’s Tode, was nicht 
mit der ceilonesischen Zeilrechnung stinimt und dennoch 
wahr sein kann ; denn wtnn man Ajatacatru als den Herr- 
scher des 15 — lb Kartiika Oder des Ah- und Neujahrs- 
tages (kiichlich), und Ananda als den Vollmond ansetzt, 
dann werden beide ungtfahr gleichzeilig sterben; ersterer 
um iiber einen Alonat, lelzlerer uni uber ein Jahr wieder- 
geboren zu werden. Die Witder.eburt des Ajaia9atru ist 
genugcnd biglaubigt Zuerst wurde er in der Holle wieder- 
geboren . sjiaitr trstand er wicder unter den Gottern auf; 
Taraniitha p in; cgl Lebernb. p 309. 

•**) Lrbttnh p 3' S 
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Stanimbaum nach der hier befolgten Ueberlieferung 
ist also: Ananda,Yacas=ranava.sika,_Upagupta,Dhitika. 

Etwas abweichend ist die Reihe; Kaeyapa, Ananda, 
Madhyantika. Upagupta.*) Sie war 

specieller von den Kashinirern angenommen, die den 
Madhyantika als den Apostel ihres Landes verehrten, 
Schwerer zu erklaren ist, dass in einer anderen Liste 
von Patriarchen (271) ein gewisser Uttara die ersle 
Stelle einnimnit; er folgte unmittelbar auf den Herrn 
noch vor dem Kayyapa und war der Lehrer des 
Yayas.*''! Sofern diese chrwiirdige Ueberlieferung 
irgend einen Wert besitzt, muss man scbiiessen, das^ 
Uttara, der verstossene Schuler dcs Revata, dessen 
Bekanntschaft wir fruher gemncht haben, eine andere 
Person ist. 

Nicht nur in der Reihenfolge, sondern auch in 
der Geschichte der funf illtesten Kirchenvater herrscht 
ziemliche Verwirrung. Yayas, von dem das eine und 
andere bereits niitgeteilt ist, kommt in alien uns be- 
kannten ndrdlichen Quellen als Zeitgenosse des spatcren 
historischen Ayoka vor, nicht als der des Iruheren, wie bei 
den Siidlichen. Doch ist nicht daran zu z'Neifeln, da?s 
immer dieselbe Person gemeint ist; denn in den verschie- 
denen Ueberlieferungen tritt er in gleicher Weise mit 
seinem heftigen Widerspruchc gegen die Neuerung der 
vaiyali'schen Mdnche, und besonders als hochbejahrt in 
den Vordergrund. Er erklart an einer Stelle***) selbst. 
abgesehen von Pindola Bharadvaja der Aelteste \un 
denen zu sein, die den Herrn von Angesicht zu Angesicht 
gesehen hatten. Der Zauberkraft dieses ehrwiirdigen 
Greises hatte es der froinine Konig: zu verdanken, 
dass er imstande war, allerorts in dem Reiche Heilig- 
tiimer mit Reliquien des Tathagata an einem Tage 


*) Wassiljevv B p 225; Taranitlia p 14. 

**) T^ranatha p 3, 4, 18. 

**) Ayoka-Avadana bei Burnouf Introd. p 397, 
Kern, BuJdhismus It. 22 
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errichten zu lassen.*) Andere schreiben die Verdienste 
dem Upagupta** •**) ) zu, sodass man geneigt sein konnte, 
zu vermuten, dass Ya^as, ^anavdsa und Upagupta 
fur drei verschiedene Namen einer und derselben Per- 
sonlichkeit gehalten worden sind. 

yanav&sa, dessen vielfache und wunderbare Wieder- 
geburten schon fruher unsere Aufmerksamkeit auf sich 
gezogen haben, steht bei alien Buddhisten in enger 
Verbindung niit Yai,;as einerseits und mit Ananda 
andrerseits. Ausser durch seine periodischen Wieder- 
geburten hat er sich durch ein anderes grosses Wunder 
beriihmt gemacht: er Hess namlich aus der Hohle, 
in der er sass, (272) einen solchen Glanz nach alien 
Richtungen des Raumes ausstrahlen, dass das Licht 
zweier zwerghaften Damonen, die mit ihm kampfen 
wollten, vollstandig verfinstert wurde.'^’^*) Er ist un- 
glaublich alt geworden; denn unter einem Enkel des 
A90ka treffen wir ihn noch als Lehrer zu Mathur^, 
in dem Kloster (parlvati.f) Das darf uns nicht so 
sehr Wunder nehmen, wenn wir bedenken, dass die 
sechs Irrlehrer, Pdrana-Ki9} apa und Genossen, noch 
500 Jahre nach dem Nirv&na in ungeschwachter Kraft 
thatig sind.ft) 

Als Nachfolger des (,’anavasa in dem Patriarchen- 
amt wird Upagupta genaunt, ein Schuler des Ya9as 


•) Ebendaa. p 373; T.iranfitha p 34; vgl. p 31. 

••) Fk>'. des FH. F. 11 p 418. Sonst ist Upagupta der- 
jenige, der dem Kbnige die Anlegung der heiligen Orte 
anweist. 

•**) T&ranatha p ii. 

t) XaranMiia p 51, vgl. p 392. Vielleicht befand sich 
der Matin — wit batten beinahe geschrieben der Mond — 
damals in einer neuen Phase. 

tt) Dies erfahren wir aus Mil. P. p 4. Es braucht nicht 
gesagt zu werden, dass der Verfasser des Jlil. P. dadurch, 
dass er solche Fabeln in ein historisches Gewand kleidet, 
deuthch genug zu erkennen giebt, wie er fiber den histori- 
schen Charakter der Irrlehrer und des Buddha denkt. 
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und nach einigen auch des Madhydntika.^j Er war 
ein erfahrener Fiihrer, der den fiommen A^oka, als 
derselbe ans Werk ging, Stupa’s zu errichten, die 
heiligen Orte, mit Kapilavastu und dem Parke Lumbini 
anzufangen, anwies** ***) ); wohl ein Beweis dafiir, dass 
in jenen Tagen niemand im Lande, ausser Upagupta, 
von der Lage Kapilavastu’s eine Idee hatte. *’*''*') Upa- 
gupta ist beruhmt durch seinen Kampf mit dem Teufel 
und den glanzenden Sieg, den er in einem religiosen 
Streite fiber diesen Erzfeind des wahren Lichtes davon- 
trug.f) Er ist auch der Held einer erbaulichen Le- 
gende, die uns die ungluckliche Geschichte der Hetare 
Vasavadatta zu Mathura kennen lehrt.fv) 

Der folgende Patriarch war Dhttika, der Sohn 
eines Brahmanen aus Ujjain. Es wird gesagt, dass 
die ersten Jahre des Ayoka mit den letzten (273) 
dieses Kirchenvaters zusammenfallenfff), was nicht 
zum besten mit der Zeitbestiramung seines Vorgangers 
Upagupta stimmt, und noch weniger mit dem Berichte, 
dass er zahlreiche Bekehrungen in Tocharistan be- 
wirkte, wo damals der Konig Minara herrschte. Sei 
es, dass in Minara der Name des Menander, der im 
2. Jahrhundert vor uuserer Zeitrechnung lebte, steckt 
Oder nicht; von einer Verkfindigung der Lehre im 


*) Lihensl. p 309. 

**) Burnouf, Introd. p 382. 

***) Als Curiositat moge der Bericht des Herrn A. C. 
L, Carlleyle erwahnt werden, der nicht nur den Geburtaort 
9 akya’s, sondern auch die des Krakucchanda und Kanaka- 
muni gefunden hat; siehe Arch. XII, 108; 177; 184, 

t) Taranatha p 1 6, Aus dem Verlaufe der Erzahlung 
geht hervor, dass Upagupta nicht zu denjenigen gehorte, 
die den Herrn gesehen batten; der alte Geschichtsschreiber 
Indradatta lasst ihn de^jn auch erst 50 nach dem Nirvana 
erscheinen; ebendas. p 42. 

tt) Die Legende ist iibersetzt bei Burnouf Introd. p il'i- 
ti't) Taranatha p 47, vgl. p 23. 


22 ' 
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genannten Lande kann vor den letzten Jahren deS' 
Afoka kaum die Rede sein. 

Dhitika ubertrug das Amt dem Schwarzen aus 
MagadM, und dieser dem Sudar^ana. Letzterer soli 
den Konig Kanishka bekehrt haben.’ ) Da nun dieser 
durchlauchte Patron des Buddhismus in dem ersten 
Jahrhunderte n. Chr. lebte, so miissen etliche Glieder 
fehlen, es sei denn, dass man annimmt, dass die 
ganze Reil)e von hochsten Lehrern eine Aneinander- 
reihung von dogmatischen Fictionen ist. Nachdem 
wir noch ervvahnt haben, dass Sudar(,ana, urspriing- 
lich Konig von Kashmir, Simha hiess, obschon er zu- 
weilen ein Kaufmannssohn aus Bharoch genannt vvird, 
kehren wir, um nicht der Geschichte zu sehr vorzu- 
greifen, zu Madhyantika zuruck, einer hochst merk- 
wiirdigen Person, wenn sie auch nicht allgemein als 
Patriarch anerkannt wird. 

Madhyintika oder Madhyanta (d. h. der Mittag- 
liche) ist ebensowohl den Sudlichen wie den Nord- 
lichen bekannt. Er lebt in der Erinnerung der 
Ceilonesen fort als derjenige, der den Mahendra, den 
Apostel von Ceilon zum Priester weihte. Er war einer 
von denen, die von Tishya-Maudgaliputra in alle 
Lander der Erde ausgesandt wurden, um den Glauben 
zu verkiindigen. So kani er nach Giindhdra nnd Kash- 
mir . wo er einen wiitenden Naga zahmte und die 
Erlosung zahlloser Geschopfe bewirkte.* **) Buddha- 
ghosha, der uber diese Ereignisse besonders genau 
unterrichtet ist. berichtet, dass in Kashmir und Gan- 
dhara ein gewisser Ndga-Furst Aravdla herrschte, 
welcher einmal — es war in der Herbstzeit — ein 
Hagelwetter hervorrief, wodurch das auf dem Felde 
stehende Getreide (274) vernichtet \\ urde und ein Sumpf, 


*1 Le-lit>:sb. p 310; Tiranitha p 58. 

**) Dipav. 25, S, 2; 4. Buddhagh. in Suttav. I p 314- 
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so gross wie ein See, entstand. Der Sthavira Madhyantika 
verliess eiligst Pataliputra, flog durch die Liift und 
stieg bei dem Aravlla-Teich im Himalaya -Gebirge 
herab. Einige junge Niga’s merkten, dass ein kahl- 
geschorener Fremdling, in Lumpen und eine loh- 
farbene Kutte gehullt, auf dem VVasser allerlei Be- 
wegungen machte, bald lief, dann wieder stillstand, 
bald sass, dann wieder lag. Sie eilten zu dem Konige, 
um diesem den seltsamen Vorfall zu melden, worauf 
Arav&la derart in Wut entbrannte, dass er ein schreck- 
liches Ungewitter mit Regen und Blitzen erregte. 
Weder dieses heftige Ungewitter, noch die Truppen, 
welche der Ndga-Furst gegen den kahlen Mbnch ab- 
sandte, konnten irgend etwas ausrichten. Madhyantika 
liess sich durch die machtlosen Versuche, ihn von 
seinem Platze zu verdrangen, nicht storen, und mit 
bewunderungswiirdiger Kaltblutigkeit vergniigte er sich 
damit, ruhig einen Vers aufzusagen, der einen iiber- 
waltigenden Eindruck auf den Naga-Fiirst machte, 
welcher uber das Misslingen seiner Versuche sehr 
niedergeschlagen und traurig wurde. Der Apostel 
ergriff' den gunstigen Augenblick, um den gedemiitigten 
Gewaltthater mit einer Predigt zu erbauen und zu 
ermutigen. Es gelang ihm, den N%a zu der Lehre 
des Buddha zu bekehren, zugleich mit 84000 der 
Seinigen, die von Madhyflntika alle als Laien con- 
firmirt wurden. Und dabei blieb es nicht. Andere 
Bewohner des Schneegebirges, Kobolde, Genien und 
Elfen, nahmen freudig die dreifache Heilsformel und 
die fiinf sittlichen Gebote an, wahrend der Yaksha 
Pancaka mit seiner Gattin und deren 500 Kindern 
in den Genuss der ersten Stufe der Heiligkeit ver- 
setzt wurde. Ferner verbot Madhyantika alien Niga's, 
Yaksha’s und Riesen, fortan den Menschen zu schaden 
und die Ernten zu verderben. Er predigte dort zu 
Lande das Gleichnis von der giftigen Schlange, be- 
wog 100000 Familien, den geistlichen Stand zu er- 
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greifen, und liess 80000 Geschopfe die Stufen der 
Heiligkeit durchlaufen.'*') 

Dass der Apostel einen einzigen Menschen be- 
kehrt habe, wird nicht gesagt. 

{275) Der nordlichen Ueberlieferung, die iiber den 
Apostel von Kashmir in der Hauptsache dasselbe 
mitteilt, haben wir den Bericht zu verdanken, dass 
der Buddha kurz vor seinem Nirvana dem Ananda 
auftrug, den Madhyantika nach seiner Weihe nach 
Kashmir zu senden, damit er den Naga-Fiirst Hulunta 
bekehrte und die Lehre dort zu Lande einfiihrte.**) 
Als die Zeit erfiillt war, zog der Apostel nach Kash- 
mir, demiitigte den Hulunta und predigte die Religion 
mit solch eminentem Erfolge, dass in dem Jahrhun- 
derte nach dem Nirvana dort zu Lande schon viele 
Kloster bliihten. Dies wird von Hiuen Thsang be- 
statigt, der mit einer Genauigkeit, um die ihn die 
ceilonesischen Autoritaten beneiden diirften, uns zu 
sagen weiss, dass Madhyintika, Ananda's Schuler, die 
Bekehrung des Schlangenkonigs im Jahre 50 zustande 
brachte, und dass dieser Fiirst, nachdem er seinen 
See verlassen hatte, 500 Kloster stiftete.**’*') 

Bevor Madhyantika seine Thatigkeit in Kashmir 
er.tfaltete, wohnte er zu Benares.-J-) Wegen der Un- 
zufriedenheit der Burger hatte er diese Stadt verlassen 

*1 Fin antlcrer Aposlel Jl.idliyama (d. h. der Mittlere), 
der ebenfalls im Himalaya -Gcbirge Soocoooro Yaksha’s 
die Stufen der Heiligkeit durchlaufen liess, ist offenbar eine 
Variante fiir Madhyantika; Dipav. 8, 10. Suttavibhanga a.a.O. 

**) Lcbensb. p 290, 309. Die im Taranatha p 12 aus- 
fuhrlich mitgeteilte Legende hat viele Ziige mit Buddha- 
ghosha’s Erziihlung gemein. 

*’■*) Vie de H. Th. p 95. Das. angegebene Datum stimuit 
mit dem des Tiranatha; siehe bei ihm p 10 u. vgl. 12. 

7) Der Mittelpunkt der tVelt, ebenso wie Delphi, Rom, 
Jerus.rlem. In ciner solchen Mittelstadt muss der Mittag- 
hche wolinen, und es ist selbstredenJ, dass nur in dieser 
Stadt G.iutama seine Predigt iiber den Mittelweg halten 
konnte. Taranatha a. a. O. 
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mit einem Gefolge von loooo Heiligen, in deren Ge- 
sellschaft er durch die Luft nach dem Nordberge 
Uvira flog. Von dort ging er spater nach Kashmir. 
Man sagt, dass er in diesem Lande 20 Jahre lang bis 
an seinen Tod das Gesetz verkundigt hat. Er muss 
also vor seinen Zeitgenossen Ya9as und (^i.navS.sa 
gestorben sein, was keineswegs unglaublich ist, wie 
man auch immer fiber den Charakter dieser Person- 
lichkeiten denken moge. Erwagt man, dass Madh- 
yfintika schon ein Seher war und also eine gewisse 
Hohe erreicht haben muS'te zu der Zeit, als Ananda 
so prachtig erlosch'), und legt man die ceilonesische 
Chronologie zu Grunde, dann muss der Kirchenvater 
ein Lebensalter von mehr als zwei und ein halb Jahr- 
hunderten erreicht haben. Folgt man der (276) gang- 
barsten nordlichen Zeitrechnung, dann kann man es 
so herausrechnen, dass Madhyfintika gegen 100 Jahre 
alt wurde. 

Anders steht es mit Ya^as, (j^Snavasa und Sarva- 
kamin; hinsichtlich derselben stehen beide Quellen 
der Ueberlieferung mit einander gleich. Denn ob 
man i50jahrige Sthavira’s unter K<ila-A(,'oka odcr unter 
Dharma-A^oka figuriren liisst, macht keinen Unter- 
schied. Welche Vorzfige man der einen oder anderen 
Sammlung von Marchen beilegen moge, eins muss jeder 
zugeben, namlich dass beide Ueberlieferungen gerade 
in demjenigen, was den historischen Charakter der einen 
fiber den der anderen erheben konnte: in der Angabe 
der Lebensjahre, gleich wenig stichhaltig sind. 

Bei der gegenseitigen Vergleichung der Angaben 
fiber das zweite Concil merkt man, dass eine Ver- 
schiebung des Datums vorgenommen worden ist, ohne 
dass man bisher mit Sicherheit entscheiden kann, welche 
Angabe die altere Form der Frzahlung bewahrt hat. 
Indessen ist mit sprechenden Zahlen bewiesen worden, 


*) Taranitha p Q. 



dass der Zeitraum zwisclien der Geburt des Pakun- 
daka und dem Tode seines letzten Enkels Asela von 
den Ceilonesen um wenigstens lOO Jahre zu gross 
angegeben wird. Vermindert man die unmogliche 
Zahl um lOO oder etwas mehr, dann verschiebt sich 
das Datum des zweiten Conciies um beinahe so viel, 
als die Difterenz zwisclien der nordlichen und siid- 
lichen Chronologic betriigt.*) Nehmen wir nun ein- 
mal an, dass dem Berichte iiber die zweite Kirchen- 
versammlung ein historisches Factum zu Gnmde liegt, 
dann kann die (277; Erzahlung, wie wir sie in den 
verschiedeneu Recensionen besitzen, erst geraume Zeit 
nach dem Ereignisse abgefasst sein. In noch hoherem 
Masse ist dieses anwendbar auf die Legende von 
Ya(,as und Upagupta bezuglich der 84 000 Stupa's 
des Acoka. Ehe man so iibertreiben durfte, mussten 
doch vermutlicher Weise schon viele Stupa's in Indien 
bestehen, und musste ferner die Zeit des Ac, oka zur 
Vergangenheit gehoren, von der keiner der Lebenden 
irgend eine Erinnerung mehr hatte. Erst in einer 
solchen Zeit kami man getrost allerlei Heiligen, seien 
sie nun mythische Personen oder dogmatische Figuren, 
einen Platz in einer Generation anweisen, deren leuch- 

‘1 D.is Concil bind acht Jahre vor Pakuiidaka’s Thron- 
hesteigiin;,' '■tatt; zwisclien letzterem Zeitpunkte und Asela's 
Tode ver'trichen 222 (nach dem itahavansa 232) Jahic, so 
dass Asela 22, S (oder 238) Jahre nach dem Concile, und 
nach Abzug der ubcrzahligen Jahre 128 (oder 138) staib. 
Zwischen Asela’s Tode und dem Jahre 18 des Dharma- 
A((cka liegen 92 (oder 1021 Jahre. Nach dieser Rechnung 
wurde Afoka die Regierung angetreten haben oder gekront 
^ein — mit diesen beiden Ausdrucken wird in den ceilone- 
sischen Chroniken jedesma! Unfug getrieben — no (oder 
120) vor Asela’s Tode, und die Kirchenversammlung also 
einigc Jahre vor seiner Regierung gehalten sein. Nun ist 
ICTO das allergenngste, um das man den iibermassig ausge- 
dehnten Zeitraum vcrkiirzen muss. Nimmt man 120 an, 
lanii talk die zweite Synode iintei die Regierung Seiner 
Irommen .M.ijestiit. Siehe Dipav. Kap. n; 17; 18. 



345 


tendste Reprasentanten, Konige, Minister und dergl. 
noch in der Erinnerung fortleben, von deren Verhalt- 
nissen und Geschicken man sonst beinahe nichts mehr 
weiss. Fallt die Festsetzung der von Alters her uber- 
lieferten Mythen und Sagen in eine solche Zeit, dann 
sind dergleichen Diflferenzen, wie vvir sie zwischen den 
nordlichen und siidlichen Recensionen bemerken, nicht 
durchaus unerklarlich. 

Die Umstande, welche die Feststellung zweier so 
wait von einander abweichenden Daten veranlasst haben, 
Sind unbekannt. Verschiedenheit der Secte gehort 
sicher nicht dazu: denn die grosse Majoritat der indi- 
schen Kirche erkannte die Beschliisse der Alten, der 
Funfhundert, mit Kaiyapa, Ananda, Upali etc. an 
derSpitze. und der Siebenlumdert, mit Sarvakamin, Yayas 
und den Ihrigen, als Richtschnur an. Sie war also 
ebenso alt und rechtglaubig wie die ceilonesische Ab- 
teilung. Die Theorie der Mahisanghika’s kommt hier 
gar nicht in Betracht; wir kennen sie nicht einmal. 

Zwischen der orthodoxen Hauptabteilung der Kirche 
in Indien einerseits und der von Ceilon andrerseits. 
von denen jede einige kleinere Gruppen Oder Secten 
umfasste, ist im Verlaufe der Zeit eine gewisse Ent- 
fremdung, vermutlich unwillkiirlich, entstanden. So 
ist es gekoramen, dass jede der beiden Abteilungen 
ausser den beiden anerkannten alten Concilien noch 
ein jiingeres anerkannte. Jedoeh ist das dritte Concil 
der einen Abteilung ein anderes Ereignis als das der 
anderen. 

Die Ceilonesen erkennen als die dritte der offi- 
ciellen Synoden diejenige an (278), welche 18 Jahre 
nach der Kronung Ayoka's gehalten sein soli. Es 
konnte einigermassen befremdend erscheinen, dass im 
Gegensatz zu den beiden alteren Synoden von diesem 
Ereignisse nichts in dem Anhange zu dem Cullavagga 
mitgeteilt wird. Wenn ein officieller Bericht iiber die 
Versammlung oder etwas derart, das bei den ver- 
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schiedenen Secteii in der ceilonesischen Kirche mit 
gegenseitiger Zustimmung dafiir erklart wurde, bestand, 
warum ist das denn nicht den beiden anderen Berichten 
beigefiigt worden? Die erste Urkunde von diesem 
wichtigen Ereignisse ist der Dipavansa, welcher nicht 
vor dem 4. Jahrhundert unserer Zeitrechnung, also 
mehr als 500 Jahre nach dem Ereignisse abgefasst 
ist.*) Es ist durchaus nicht zweifelhaft, dass genannte 
Chronik viel aus alteren Berichten entlehnt hat; doch 
solange das Datum der letzteren unbekannt ist, konnen 
wir nur auf innere Grunde hin uns ein Urteil iiber 
den Wert des Berichtes, den vvir nunmehr folgen 
lassen, bilden. 


5) Concil unter Tishya-Maudgaliputra, 
Aussendung von Aposteln. 

Die Sthavira’s, die die zweite Kirchenversammlung 
hielten, sahen voraus, dass nach 118 Jahren ein Asket 
erstehen werde, der aus dem Himmel herabgestiegeni 
als Mensch in einer brahmanischen Familie geboren 
werden wurde, dessen Name Tishya, dessen Zuname 
Maudgaliputra sein werde. Es war vorausbestimmt, 
dass Siggava und Candavajji ihn aufnehmen und 
weihen sollten, und dass er darauf die Ketzerei unter- 
driicken und den wahren Glauben befestigen sollte. 
Diese Dinge sollten geschehen in den Tagen, wann 
A^oka, ein frommer Fiirst und Mehrer des Reiches 
des Glaubens, zu Pataliputra auf dem Throne sitzen 
werde. 

Als alle die 700 Monche, welche die wahre Lehre 


•1 Ausser im Dipav. 5, 55 wird das Concil mit all 
seinem Zubehdr in Suttavibharga I p gpp und MahSvansa 3 ^^ 
beschrieben. 
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zu Vaivai; bestimmt batten, gestorben waren*), stieg 
der zukiinftige Tishya aus dem Himmel herab, wurde 
als Mensch geboren und kannte in seinem i6. Lebens- 
jahre den (279) ganzen Veda**) mitsamt den Epen 
und Commentaren. Bei einer Gelegenheit legte er 
dem Siggava einige schwierige Fragen iiber den Veda 
vor. Obschon Siggava niemals den Veda studirt hatte, 
beantwortete er doch schlankweg alle Fragen. Denn 
er kannte Dank seiner vierfaltigen Begabtheit als Arhat 
die drei Veda’s gleichsam aus sich selbst. 

Seinerseits gab dann Siggava eine von dem Buddha 
gestellte Frage, eine Art Ratsel auf, worauf der junge 
Student keinen Bescheid wusste. Die unmittelbare 
Folge var, dass Tishya das Verlangen aussprach, 
Geistlicher zu werden. Sein Wunsch wurde erfullt. 
Er wurde von Candavajji unterrichtet und von Siggava 
zum Priester geweiht. Dies geschah, als Candragupta 
zwei Jahre an der Regierung war, also zwischen 218 
und 212 V. Chr.***) 

Diese Prophezeiung verheisst nicht viel Historisches, 
und allem Anscheine nach ist Tishya-Maudgaliputra 
eher aus dem Gehirne irgend eines Monches als aus 
dem Himmel gekommen.f) Die Ereignisse, die zur 


*) Darum gehbrten Siggava und Candavajji nicht zu 
den 700: sie waren damals noch nicht da. 

■*'*) Das ist widersinnig, denn in Indien wird die mittlere 
Lernzeit fiir einen Veda auf 12 Jahre angesetzt; des ganzen 
Veda, d. h. der drei Veda's auf 36. 

***) Zwischen diesem Ereignisse, der AVeihe des Tishya 
und dem zweiten Concile liegen 64, nicht 1 18 Jahre. Letztere 
Zahl, nacli der ceilonesischen Rechnung die Zwischenzeit 
zwischen der zweiten Synode und Acoka’s Krdnung, koramt 
in der Geschichte des Tishja nicht \or als die irgend eines 
wichtigen Ereignisses. In keinem Ealle kann man sagen, 
dass Tishya 118 Jahre nach der zweiten Versammlung auf- 
tritt, ersteht, geboren wird, erscheint, Oder wie man immer 
sonst den Ausdruck uppnjjati ubersetzen will. 

t) Aus Alii, P, p 3 ist die wichtige Angabe zu ent- 
nehmen, dass Tishya-Maudgaliputra \on dem Buddha ge- 
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Abhaltung eines Conciles unter Tishya Veranlassung 
gegeben haben sollen, werden am ausfuhrlichsten von 
Buddhaghosha beschrieben, viel gedrangter in der 
alteren Chronik, die gleichsam zum Ersatze zwei unter 
einander abweichende Berichte hat. Wir wollen ver- 
suchen, die Berichte mit einander zu vereinigen , wo 
dies ohne Schaden geschehen kann, und so viel wie 
moglich die Erzahlungen von Wundern auslassen, 
worin 1280) Buddhaghosha und der Mahivansa der 
alteren Chronik bei weitem den Rang ablaufen.*) 

Im neunten Jahre nach Anoka's Kronung hatte die 
Anzahl derjenigen, die nach des Konigs Vorgang den 
Buddhismus angenommen batten, vornehmlich unter 
den Brahmanen und Baronen sehr zugenommen. In 
dem Masse, wie sich die Vorteile der Monche anderer 
Secten verminderten, stiegen die der C^Jakya-Sohne. 
Der grosse Schaden, der daraus fiir die heterodoxen 
Asketen, Nacktganger, weisse Monche, Flechtentrager, 
Ajivika’s und andere erwuchs, war fiir diese irdischen 
Heiligen ein hinreichender Grund, um zum Scheine 
in die Bruderschaft der <^akya-S6hne einrutreten. In 
kurzer Zeit erhielten die falschen Briider das Ueber- 
gewicht.*-*-) In dem Kloster A(,;oka-Hofallein zu Patali- 
putra wohnten im Jahre 236 nach dem Nirvana nicht 
weniger als 60000, sage: sechzigtausend Monche.***) 


sehen worden ist. Dies wiirde dann am ersten wahr seir, 
wenn man die A\ orte so auffasste, dass der Geist [biiddhi) 
die Person Tishya erfunden hat. Der Dichter sieht nach 
indischer Ausdrucksweise sem Gedicht; im Mittelalter sagte 
man in europaischen. Sprachen: der Dichter findet sein 
Gedicht. 

*) Dipavansa 7, 34 — 59; Suttavibhanga I, p 306— 313; 
Maliavansa 42 — 46. 

*•) Daraus darf man entnehmsn, dass die Anzahl wahrer 
C akya-Sohne noch ziemlich genng war, was man auch immer 
von der Anzahl der Laien denken mdge. 

***) Der A^oka-Hof ist ebenso apokryph wie diese Zahl; 
denn die chinesiaclien Filger, die Pataliputra besuchten und 
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Mit diesen Leuten, die sich in die Bruderschaft ein- 
geschlichen batten und allerlei verkehrte Gebrauche 
und Lehren einfiihrten , wollten die echten C^'akya- 
Sohne keine Gemeinschaft haben. Und so kam es, 
dass wahrend sieben Jahren kein Uposatha in dem 
Afoka-Hofe gehalten wurde. AIs zu guterletzt der 
Konig von diesem traurigen Zustande unterrichtet 
wurde, beschloss er, sofort strenge Massregeln zu 
treffen, urn die Ordnung wiederherzustellen. Er be- 
fahl einem seiner Hauptbeamten, dafur zu sorgen, 
dass die Streitigkeiten unter den Klosterbrudern beige- 
legt wiirden und die Uposatha-Feier fortan regelmassig 
stattfindcn solle. Der Beamte stiess bei der Ausfuh- 
rung des ihm gegebenen Befebles auf den Widerstand 
der Monche, die sich durchaus weigerten, mit den 
Ketzern Uposatha zu feiern. Aufs ausserste tiber 
diesen Widerstand aufgebracht, beschloss er , wenig 
Umstande zu machen , und begann, die frommen 
Manner, die in seinen Augen einfach Aufriihrer waren, 
kurzweg aus detn Wege zu raumen 1281), oder wie 
Buddhaghosha sagt, ihnen den Kopf abzuhauen, bis 
die Reihe an Tishya kam. Nun war dieser Tishya 
nicht eine gleichgultige Person, sondern der rechte 
Rruder des Konigs; und da der Beamte ihn erkannte, 
wagte er niclit , mit der Hinrichlung Ibrlzufahren. 
Eiligst kehrte er zu seinem Meister zuriick, dem er 
einen getreuen Bericht von dem Vorgefallenen gab. 
Der Konig horte mit Entsetzen, was vorgefallen war, 
denn eine solche Strenge hatte nicht in seiner Ab- 
sicht gelegen; und um gut zu machen, was dutch 
den blinden Eifer seines Dieners verdorben war, be- 
gab er sich unverweilt nach dem Kloster. Dort an- 
gelangt erklarte er feierlich, dass der Hauptbeamte 


die dort bestehenden Kloster sowie Altertumer beschrieben 
haben, batten in Indien niemals von einem Kloster dieses 
Namens und solcher Grosse gehort. 
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zu streng zu Werke gegangen ware und des Konigs 
Befehl iiberschritten hatte. Er erlaubte sich ferner 
zu fragen, wem nach dem Urteile der Monche die ’ 
Missethat zugeschrieben werden miisste, ihm, dem : 
Konige selbst, oder dem Beamten. Einige w'aren der | 

Ansicht, dass die Schuld den Konig trafe, andere da- s 

gegen, dass die Sunde ihm nicht angerechnet werden 
konnte, weil er in bester Absicht gehandelt hatte. | 
Dadurch geriet A^oka in Gewissenszweifel. Er fragte, J 
wer w’ohl imstande ware, diesen beangstigenden Ge- . 
wissenszweifel zu heben. Man verwies ihn auf Tishya- ^ 
Maudgaliputra, der jenseits des Ganges (oder aufwarts t 
des Ganges) wohnte. Der Konig folgte diesem Rate ; 
und liess den grossen Mann, von dessen Dasein er 
bis dahin noch keine Kunde hatte, zu Schiffe herbei- 
holen.“) 

Bei der Begegnung zwischen Av'oka und dem j- 

Grossen Unbekannten vermutete ersterer wohl, dass | 

letzterer imstande W'are, den bewussten Zweifel zu | 

heben, sowie den entstandenen Streit beizulegen, aber ; 

er wollte mit der notigen Umsicht zu Werke gehen j 

und verlangte zuerst eine Probe von Tishya's Zauber- i 

kunst zu sehen. Derselbe erfullte diesen billigen t 

Wunsch zur vollen Zufriedenheit des Konigs, erzablte 
dann eine Tierfabel und sprach den Konig von der ^ 
Schuld frei. 

Nach einigen Tagen wurde eine Synode von dem 
Konige berufen. (282) Der Versammlung wohnten 
1000 Monche bei, die der Vorsitzende Tishy’a-Maud- 
galiputra aus einer Anzahl von 60 000, sage sechszig' 
tausend*'*') , ausgelesen hatte. Nachdem der Vor- 


*) Im Acoka-Avadana, bei Buruouf Introd, p 379 
Upagupta der Grosse Mann, der von Mathura zu Schiffe 
nach P.rtahputra kommt, um den Konig zu besuchen. 

*♦) Woher diese 60000 ^^hya-Sohne, die nach einer 
vorlautigen Trennung dei wahren nnd falschen Briider ubrig 
geblieben waren, kamen, wird nicht gesagt. 
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sitzende die Abhandlung Kathavatthu, welche zum 
Abhidharma gehort, vorgetragen und dadurch die 
Unglaubigen in Staunen gesetzt hatte, leitete er in 
meisterhafter Weise das dritte Concil im Ayoka-Hofe 
zu Pataliputra. In neun Monaten waren die Arbeiten 
beendet und wurde die so wichtige Versammlung mit 
einem feierlichen Erdbeben geschlossen. 

Dieser ganze Bericht ist von Anfang bis zum Ende, 
wie jeder aufmerksame Leser von selbst einsieht, eine 
Aneinanderreihung von Unmoglichkeiten. Es ist un- 
moglich, dass A<,:oka, der solchen Eifer fiir die Reli- 
gion hatte, sieben Jabre lang uber die Zustande eines 
Kiosters in seiner Ilauptstadt im Ungewissen blieb. 
Es ist unmbglich, dass der Beschirmer des Glaubens 
nach zweiundzwanzigjahriger Regierung niemals etwas 
von einem so grossen Manne wie Tishya-Maudgali- 
putra gehort haben solle, der noch zudem Oberer 
und Lehrmeister von des Konigs Sohn Mahendra ge- 
nannt wird.’^') Es ist unmoglich, dass so viele Tausende 
von Wolfen in Schafskleidern eingedrungen sein sollten, 
ohne nach einiger Zeit entdeckt und vertrieben zu 
werden; wenn aucli die (,Akya-S6hne wie einer gegen 
tausend waren, so brauchten sie doch nur den Konig 
von dem Zustande in Kenntnis zu setzen, und A 9 oka 
Oder irgend ein anderer indischer Konig wiirde die 
Eindringlinge entfernt haben. Es ist so gut wie un- 
moglich, dass 7io der buddhistischen Welt von dem 
Vorhandensein eines Tishya - Maudgaliputra keine 
Kenntnis gehabt haben sollte, und so weit wir sehen 
konnen, niemals gehabt hat. 

Dies alles, ganz abgesehen von dem Unzusammen- 
hangenden, Thorichten und Kindischen der Erzahlung, 
verstarkt den ersten Eindruck. den man beim Lesen 
der Prophezeiung iiber das Herabsteigen des Tishya- 
Maudgaliputra empfangt. Um es mit einem Worte 

*) Dipav. 7, 20 ; 40. 



auszusprechen : das sogcnanme (283) dritle Concil zu 
Pataliputra im Avoka-Hofe ist eine dogmatische Fabel, 
und Tishya-Maudgaliputra eine Erfindung."',) 

Wenn die Erzahlung eine Fabel ist, so muss sie 
doch einen Kern von Wahrheit, sei es dogmatischer 
Oder historiscber Art, enthalten. Andeutungen, dass 
sie mit einer bestimmten Absicbt verfasst ist, i'ehlen ja 
nicht. Welche Absicbt bei der Abfassung der Fabel 
massgebend geweseii ist, daruber konnen wir nur 
Verniutungen haben. 

Die kirchliche Theorie lebrt, dass auf dem ersten 
Concile der kaiioniscbe Text des Vina) a und der 
Sutta’s festgestellt wurde. Die Lebrstucke, welclie zu 
dem Abhidbarma gehorten, waren in den Sutta's cnt- 
halten. Die zweite S}nodc, die einen durchaus con- 
6ervati\en Charakter hatte, brachte keine Aenderung. 
Bei der dritten Kirchenversammliing erscheint nun 
auf einmal eine Abhandlung uber Fragen des Abhi- 
dharma. Das Buck, welches niemand schon seiner 
Form wegen fiir ein Sutta gelten lassen kann, ist 
sozusagen aus dem Himmel gefallen , ebenso wie 
Tishya-Maudgaliputra, der Lehrer, der die Abhandlung 
Kathd-vatlhu offenbarte oder publicirte.* '*’) Zuischen 
Abhidharma-Abhandlungen und Tishya-Maudgaliputra 
bestelil (in innigcr, man kann sagen notwendiger Zu- 
samincnhaiig'. DennTislna odcr 'Ujia-Tishya ist einer 
der Nanien des (,?ariputra der als ein Vorbild der 

Abhidharmisten weit beruhnit und als solcher von den 
Geistlichen anerkannt war, die u. a. zu Mathura einen 


*} Eigcntlich steht dies schon im Mahhv. 46; wo ge- 
wird, dass er ans dem hochsten Brahma-Vihara, d. h. 
Jleditation. in die Welt gekommen ist „zum Nutzen der 
Lchie". 

*•) Dipav. 7. 41. 

*«•', li-hya als ein mit Tanputra ab\r echselnder ’•fame 
findct sicii im /, /.o p jS , wo Burnout das Wort mit 
bien)icureii\ ui.er-’t't hat. 
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Reliquienturm zu seiner Ehre batten errichten lassen. 
Mudgalaputra, oder wie er meistens genannt wird, 
Maudgalyayana* *•) ***) *) ist bekannt als ein grosser Meditant, 
als das leuchtende Vorbild derjenigen, die sich in 
Dhyana vertiefen. Er zeichnete sich ausserdem ebenso 
wie (^'§,riputra durch die Geschicklichkeit aus, mit der 
er jeden {284) Augenblick Wunder thun konnte. 
Sowohl dem Tishya, alias ^ariputra, als auch dem 
Mudgalaputra wird die Autorschaft, nach indischem 
Gebrauche, einiger unter den sieben Abhandlungen 
liber den Abhidharma, welchen die Nordlichen mit 
den Sudlichen-j-) gemein haben, zugeschrieben. Der 
grosse Tishya -Maudgaliputra, dessen Vorhandensein 
dem Ayoka erst 22 Jahre nach Beginn seiner Regierung 
offenbart w'urde, geniigt alien Anforderungen an eine 
dogmatische Puppe, die kiinstlich aus zwei Halften, 
aus Tishya ((^'S,riputra) und Mudgalaputra zusammen- 
gesetzt ist; sowohl w'eil er eine Abhandlung iiber den 
Abhidharma offenbart und verkiindigt ff), als weil er 
mit der grossten Geschicklichkeit ohne irgend welche 
* Vorbereitung Wunder thut, wie Aqoka selbst erfahren hat. 

Genug: die Fabel von dem Concile unter Tishya- 
Maudgaliputra verherrlicht die Erinnerung an das 


*) Fa Hian Travels p 57; Firy. des Pel, B. II p 209. 

*•) Mudgalaputra lieisst er u. a. Voy. des Pel. B. II p 
208, 217, 284; vgl. I p. 103. Die Form Maudgaliputra 
(Moggaliputta) lauft auf dasselbe hinaus. 

***) Cullavagga 7, 4; Suttavibhanga I, 310. 
t) Jleber die Titel dieser Werke spater bei der Behand- 
lung des Kanon; Wassiljew B p. 107; Burnouf Introd. p 448; 
so ist das Buck Dharmakhandha (Pali; Dhamma-sangani) 
verkundigt oder offenbart von Maudgalyayana oder Cariputra; 
das Prajnapti-^astra (Pali; Puggala-paiinatti) von Maudga- 
ly^yana. Dass die orthodoxesten Buddhisten leugneten, dass 
die sieben Abhidharma’s das Wort Buddha’s waren, kann 
man aus TManatha p 56 entnehmen; die Schule der Sau- 
trantika’s leugnete selbst, dass diese sieben Abhandlungen 
von ^ariputra etc. abstammten. 
tt) DIpav. 7, 56. 

Kern, Buddhismus. IT. 


23 



354 


Erscheinen des ersten, auschliesslich dem Abhidharma 
geweihten Buches, welches man, um seine Autoritat 
zu erhohen, den anerkannten zwei unzertrennlichen 
Lieblingsschiilern zuschrieb. Dass das Werk in den 
Tagen A<,oka’s publicirt wurde, ist durchaus nicht 
unwahrscheinlich; in der Hinsicht glauben wir, dass 
die Erzahlung wahr ist, obschon die Abfassung der 
Fabel aus einer viel spiiteren Zeit datirt, als man von 
A^oka nur undeutliche Erinnerungen hatte und seine 
Edicte nicht mehr verstand. 

Wenn die hier versuchte Losung des Ratsels richtig 
ist, so giebt sie dock noch keine Antwort auf die 
Frage, warum nur die ceilonesische Kirche, oder viel- 
mehr eine Secte dieser Kirche, die der Mahaviharika, es 
fiir erlaubt gehalten hat, die Fabel zu erdichten und 
sorgfaltig zu bewahren. Welches dogmatische (285) 
Interesse hatten die Monche von Mahavih&ra oder 
Grossmiinster, und vielleicht auch die iibrigen ceilone- 
sischen Secten*) dabei, ein Concil zu erdichten, auf 
dessen Autoritat sie sich berufen konnten? Diese Frage 
ist bei unserer sehr unvollstandigen Kenntnis von den 
eigentiimlichen Lehrsatzen der verschiedenen Secten vor 
der Hand schwer zu entscheiden. Eins ist aber schon 
jetzt sicher: bei der Trennung der rechtglaubigen und 
ketzerischen Monche, unmittelbar vor dem Anfange 
des Conciles zu Piitaliputra**), einer Trennung, die 
ausschliesslich auf der Annahme oder Nichtannahme 
eines Glaubensartikels rein metaphysischer Art be- 
ruhte, und die durchaus unabhangig von dem Vinaya 
war, wird mit Nachdruck in den Vordergrund gestellt, 
dass der Buddha ein Anhanger der Vibhajya-Theorie***) 
{vtbhajjavdda) war. Das Shibboleth also, um schnell 

*) Wir sagen dies, weil uns von den Lehrsatzen und 
dem Kanon der anderen Secten auf der Insel beinahe nichts 
bekannt ist. nur so viel, dass sie einem anderen Kanon folgten. 

**l .Suttavibhanga I p 312. 

***j Worm diese Theorie be.steht, ist unbekannt. 
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und sicher zu entscheiden, wer ein Anhanger der reinen 
Lehre ware, war einfach, ob er ein Vibhajyavadin war 
Oder nicht. Nun bilden die Vibhajr'avadin’s eine Unter- 
abteilung des orthodoxen Sthaviravada , der Theorie 
der AItglaubigen. * **) ') Einigermassen befremdend ist, 
dass der Name der Vibhajyavadin’s, deren Recht- 
glaubigkeit von niemand in Zweifel gezogen wird, in 
den bekannten ceilonesischen Listen nicht vorkommt. 
Doch um so haufiger preisen die Monche des Eilandes 
sich selbst und die Nonnen, weil sie so gute Vibha- 
jyavldin’s waren. Dies machte den Eindriick, als ob 
sie, obschon stolz auf ihre Vibhajya-Theorie, als den 
Inbegriff aller Orthodoxie, den Titel Vibhajyavadin 
doch nicht als Sectennamen (286) betrachtet haben 
wollten. Denn sie legten Gewicht darauf, dass sie 
Altglaubige, Anhanger der Sthavira-Theorie, bei der 
keine Veranderung noch Schatten einer Uinkehr ist, 
waren. Je mehr jemand mit eUvas prahlt, um so 
weniger pflegt er der Anerkennung von Seiten anderer 
sicher zu sein. Die Geistlichen von Ceilon oder Gross- 
miinster mussten zwei Dinge betonen, um ihre An- 
spriiche auf Rechtglaubigkeit in hervorragendem Masse 
gegeniiber andern nicht weniger rechtglaubigen Secten, 
sei es in Indien oder auf der Insel selbst. Zuerst 
musste bewiesen werden, dass die Vibhajya-Theorie, 

*) Taranatha p 270 fg. Die heterodoxen Mahas&nghika’s 
machen die VibhajyavSdin's zu einer der Hauptabteilungen 
der Kirche und leiten aus ihnen u. a. die Mahicasaka’s ab; 
andere stellen beide Secten auf dieselbe Linie. p'a Hian 
(Travels p 165) fand auf Ceilon Mahicasaka’s; ob die Kloster- 
briider des Abhayagiri und die von Grossmiinster zu dieser 
Secte gehorten, geht nicht aus seinen Worten hervor. Weitere 
Details iiber diese und die ubrigen Secten wird man im 
Anhange finden. 

**) U. a. Dipav. 5, 45—50, wo zweimal hintereinander 
die Kacyapika’s als verschiedene Secten aufgefiihrt werden, 
Was ungereimt ist; ein Name scheint absichtlich verschwiegen 
und der der Kacyapika’s wiederholt worden zu sein; sonst 
ham die voile Zahl nicht heraus. Dipav. 18, i; 41, 44. 
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ihre Lehre, der reine Ausdruck der Orthodoxie hin- 
sichtlich der Metaphysik war. Deshalb musste die 
Theorie als ein Shibboleth dargestellt werden. Ferner 
musste man auf eine Kirchenversammlung verweisen 
konnen, die eben auf Grund dieser Theorie die 
ketzerischen Elemente entfernte und die alte Lehre 
in ihrer ganzen Reinheit hersteilte. Wenn ein Concil 
— das nach Lage der Sache die unverfalschte ur- 
spriingliche Lehre vertreten und notigenfalls wieder- 
herstellen musste — die Vibhajya- Theorie als die 
einzig wahre erkannte, so war es doch selbstredend, 
dass diese Theorie aus denTagen des Buddha datiren, 
von ihm, wenn auch mitteibar herstammen musste. 
Und so entstand das ideale dritte und letzte Concil 
unter dem ebenso idealen Tishya-Maudgaliputra. 

Demselben schreiben die Ceilonesen den ersten 
Gedanken der Absendung von Aposteln nach benach- 
barten Landern zur Verkundung des Glaubens zu.*) 
Es ist allerdings etwas auffallig, dass dieser aus hoheren 
Regionen herabgestiegene Fiihrer derGlaubigen diesen 
guten Einfall erst in seinem 70. Lebensjahre hatte, 
und noch auffalliger, dass der Orden schon 2S0 Jahre 
nach ceilonesischer Rechnung bestand, ohne dass jemand 
auf den Gedanken verfallen ware, die Heillehre ausser- 
halb der Grenzen von Madhyadeca und Magadha zu 
verbreiten. Das Allersonderbarste ist aber, dass die- 
jenigen Buddhisten, welche das Bekehrungswei k voll- 
bracht haben, wiegesagt, nichts von einer Aussendung 
von Aposteln um diesen Zeitpunkt wissen, ebensowenig 
wie von Ti'shya (287) Maudgaliputra, dem Aussender, 
Oder von dem Concile, welches die Ausbreitung der 
Lehre unter den Heiden zur Folge hatte.**) Das 


*1 Dipav. Kap. 8, Suttavibhanga I p 314. 

**l Sie lassen unmittelbar nach Ka^yapa’s Verschwinden 
Aposteln nach den 16 Himmelsgegenden ausgehen, was rein 
mythisch, und datum pottisch wahr ist, wahrend Schein- 
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alles ist wohl geeignet, Misstrauen zu erregen, ein 
Misstrauen, dass nur dann weichen wiirde, wenn es 
sich ergeben wurde, dass die Handlungen der Apostel 
den Stempel historischer Wahrheit tragen. 

Die Beschreibung der Zusammensetzung der Mis- 
sionen kann als der Wirklichkeit enlsprechend betrachtet 
werden. Jedem Apostel warden vier Gehilfen bei- 
gegeben, weil fiinf Personen zur rechtsgiiltigen Voll- 
ziehung der Weihungsceremonie notig sind. Indessen 
zeigt sich auch schon zugleich, dass diese Vorschrift 
nicht streng befolgt wurde, denn Madhyantika, der 
Apostel, der nach Gandhara und Kashmir abgesandt 
wurde, vollzog in jenen Gebieten alle Bekehrungen 
und Wunder selbst. 

Die unvergesslichen Namen der Apostel, — die aber 
bei neun Zehntel der Buddhisten bis auf einige in 
Vergessenheit geraten oder nie bekannt gewesen sind, 
— lauten Madhyintika, Mahideva, Rakshita, Dharma- 
rakshita der Grieche, Dharmarakshita der Grosse, 
Rakshita der Grosse, Madhyama, Sona und Uttara, 
und Mahendra. 

Die glanzenden Thaten des Madhyintika, der trotz 
aller Hagelwetter und Stiirme so fest auf seinem Platze 
blieb, Thaten, die in gleicher Weise bei den Nord- 
lichen wie bei den Siidlichen beriihmt sind, sind schon 
mit der notigen Ausfuhrlichkeit mitgeteilt worden, so 
dass jeder Leser in den Stand gesetzt worden ist, den 
rein mythologischen, von jeder historischen Beimischung 
freien Charakter dieser Thaten zu wiirdigen. 

Der zweite Apostel, Mahideva, wurde nach dem 
Gebiete von Maisore im Dekkhan abgesandt. Dort 
bekehrte er allein durch das Vortragen des Devaduta- 
Sutta, worin die Schrecken der Holle geschildert werden, 
die ansehnliche Zahl von 40 000 Geschopfen, fiir welche 


historic auf Verfiilschung sowohl der Mythologie als auch 
der Geschichte beruht. Lebensb. p.308. 32 1. 
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das (288)Licht des Gesetzes aufging. Ausserdem fuhlten 
sich ebensoviele Geschopfe bewogen, in den geistlichen 
Stand einzutreten.* **) ***) ) 

Nicht minder grosse Dinge verrichtete der dritte 
Missionar, Rakshita, der im Gebiete von Vanav^si, 
nordwestlich von Maisore, arbeitete. Wie ein Meteor 
in der Luft stehend, predigte er mit solchem Erfolge, 
dass er 60000 seiner Zuhorer den Dharma durchlaufen 
liess; 37000 wurden Monche und 500 Kloster wurden 
gestiftet. 

Dharmarakshita der Grieche wirkte in den west- 
lichen Grenzlandern ebenfalls mit eminentem Erfolge. 
Er labte 37 000 Geschopfe mit dem Nektar des Ge- 
setzes, wahrend 1000 Manner fiirstlichen Gebliites und 
mehr als 6000 Frauen in den Orden eintraten. ■*■*■) 

Der hochwurdige Dharmarakshita der Grosse er- 
fiillte sein Apostelwerk im Lande der Mahratten, 
welches nordlich an Vanavasl grenzt. Er bekebite 
viele Menschen durch Vortragen einer Fabel. 

Der mit Wunderkraft begabte Rakshita der Grosse 
zog als Missionar nach dem Reiche der Griechen (in 
Afghanistan und Baktrien) und bekehrte viele dutch 
den Vortrag eines gewissen Sutta’s. 

Madhyama, der mit vier anderen sogenannten Ge- 
r.ossen zusammen genannt wird'*’*’*!, bekehrte inv 


•) D. h. in demselben Augenblick, in dem bei der schein- 
baren Drehung des Himmels gewisse Sterne in den Aspect 
der Sonne, des Jlondes oder der Planeten kommen, werden 
ebensoviele sozusagen „weggehen“ (pra-vraj, welches auch 
..in den geistlichen Stand eintreten" bedeuteO. 

**) So sagt Buddhaghosha, der sicher unbekannte Ur- 
kunden zu Rate gezogen haben wird, denn der versus me- 
mori.rlis, auf den er sich beruft, spricht nur von ,,vielen 
Leuten’* und der Dipavansa macht auch keine statistischen 
Angaben. Die Zahlen <les Buddhaghosha werden in der 
Folge nicht mehr mitgeteilt werden, weil sie in den anderen 
Recensionen fehlen. 

***) DieLesarten der Xamen divergiren bedeutend ; Miilaka- 
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Schneegebirge ein Heer von Yaksha’s, (289) im Ganzen 
fiinfReiche; von Menschen wird nicht gesprochen und 
das wiirde auch unvorsichtig gewesen sein, denn jeder 
in Indien weiss, dass in jenen Gegenden die Reiche 
der Yakshas Gaudharvas, Kinnaras, Nagas etc. zu 
suchen sind. 

Das Paar Sona (oder Sonaka) und Uttara ging 
nach Suvarnabhumi*) und vertilgte dort durch seine 
Zauberkraft die Damonen. Buddhaghosha lasst das 
Sthavira-Paar, Sona-Uttara — • er spricht voh diesem 
Paare haufig im Singular-^ — eine kinderfressende 
Riesin, die aus dem Ocean hervorstieg, mit ihrer 
ganzen Schaar vertreiben.' Es ist interessant, zu 
sehen, wie der jiingere Chronist spater bei der Be- 
schreibung des grossen Stdpa zur Zeit des Dushta- 
G^mani vollstandig vergessen hat, dass Sonottara 

deva Oder Alakadeva; Kassapagotra (von Kacyapa^s Stamm\ 
Dundubhisvara, Durabhisara etc.; Sahadeva. Darin sind zum 
Xeile noch Namen von Volkern und Personificationen des 
Nordens zu erkennen. Alakadeva, der Gott von Alaka, ist 
Kubera, der Beherrscher der nordlichen Himmelsgegend; 
Kdcyapa ist der Scho^ fer und Altvater von Kashmir, und 
Kassapagotra also so viel als Kashmirer; Durabhisara etc. 
scheint aus Darvdbhisara, einem wohlbekannten, zu dem 
Reiche von Kashmir gehorigen Gebiete entstellt zu sein. 
Die richtige Lesart ist wohl Dundubhissara, Dundubhi9vara, 
der Buddha der nordlichen Himmelsgegend, woven Dun- 
dubhisvara eine Variante ist. Das eine bedeutet ,,Herr der 
Trommel“, das andere ,,der den Ton einer Trommel hat“, 
Nordsturm. Dass Madhyama zu Kashmir in Beziehung 
steht, kann man schon aus dem Namen schliessen, der deut- 
lich eine Variante von Madhyantika ist. 

*) D. h. das Goldland, gewohnlicli nach Nordosten ver- 
spater mit Hinterindien, Malakka identilicirt. 

**) Es verschlagt wenig, ob man Sona und Uttara als 
einen zahlt oder nicht. Die Anzahl der Missionen bleibt 
iinmer neun. Die Inder teilen die Erde in neun Teile ein, 
die acht Himmelsgegenden und das Mittelland. Jeder Teil 
steht unter drei Sternbildern. 

Die indische Hekate, Durga, ist die weibliche Seite 
des Gottes der Zeit, (^iva, die im Kordosten wohnt. 
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unter A^oka als Apostel ausgesandt wurde, und ihn 
als sechszehnjahrigen Senior auftreten lasst.*) 

Fiir Mahendra war die schone Aufgabe aufbe- 
wahrt, Ceilon dem wahren Glauben zu gewinnen. Die 
Bekehrung dieser Insel ist zu wichtig, um mit wenigen 
Worten abgethan zu werden; darum wollen wir die 
Geschichte derselben fur eine passendere Gelegenheit 
aufbewahren. 

Also, abgesehen von der Geschichte der Mission 
nach Ceilon, sind alle Berichte fiber die Bekehrungen, 
die von mythischen Sthavira’s zustande gebracht wor- 
den sind, handgreiflich Marchen, und es ist schwer, 
sich historische Thatsachen auszudenken, aus denen 
solche Erziihlungen entstanden sein konnten. Sie 
haben denn auch nichts mit Geschichte zu thun, 
ausser insofern die Veranlassung , sie zu erfinden, 
wirklich in thatsachlich einige Jahrhunderte spater 
bestehenden Zustanden zu suchen ist. Historisch ist, 
dass der (ago) Buddhismus in alien genannten Ge- 
genden, oder in den in der Richtung derselben ge- 
legenen Landern vor kfirzerer oder langerer Zeit ge- 
blfiht hat.**) Dass man diese Bekehrungen in die 
Zeit des Ai,oka verlegte, scheint darin seinen Grund 
gehabt zu haben, dass man noch eine Erinnerung an 

•) M.ih.'iv.insa 1 85; <ler .lusgezeichnete Lichtverbreiter 
SonottarA hatte in den 150 {ahren, welche zwischen seiner 
Apostelsehaft und seiner Mission unter Gamani verliefen, 
genug Zeit gehabt, um sich mehr als einmal zu verjiingen, 
ebenso wie die Irrlehrer; siehe oben. p. 307. 

’**) Dies ist enthalten in der Vorstellung der kirchlichen 
Scheingeschichte, nach der Tishya M. in seinem Geiste 
voraussah, „in welchen Landern die Lehre in der Zukunft 
fe^ten Fuss fassen wiirde.** Weise, wie die buddhistischen 
!Monchc, die den Schein von Alhvissenheit aufrecht zu er* 
haltcii batten, und sich riihmten . alles zu wissen, ohne 
irgend ctwas gelernt zu haben, wie wir in dem Falle von 
Siggava u. a. get.ehen haben. konnten doch schwerlich er- 
kliiren, da^- 'ie von der Geschichte der Ausbreitung des 
Glaubens in alcerer Zeit nichts mehr wussten. 


— 36i — 

die Missionen hatte, die dieser Fiirst nach fremden 
Landen aussandte. 

Das mythologische Kapital, fiber das man zu ver- 
ffigen hatte, war nicht gross. Um Abwechslung und 
Verschiedenheit zu erlangen, bediente man sich des 
gewohnten Kunststfickes, eine Person in zwei oder 
mehrere zu zerlegen. So erhielt man Madhyantika 
und Madhyama auf dieselbe Weise, wie man einen 
Meru und Sumeru, eine Mayd. und eine Mah^-Mfiyd, 
einen I^vara und einen Maheipvara, einen Pushya und 
einen Tishya neben einander stellte. Das Thema 
Rakshita lieferte sogar vier Variationen, Dharma-Rak- 
shita etc., das heisst mit geringen Mitteln vie!, wenn 
auch nicht vie! Besonderes ausrichten. 

Von den beruhmten Personlichkeiten, die in obigem 
kurzen Bericht von der Mission nach fremden Landern 
genannt worden sind, kennen die Nordlichen ausser 
Madhy&ntika den Mahideva und Uttara. Die Rolle, 
welche der heilige Mah^deva in der nordlichen Ueber- 
lieferung*) spielt, ist eine ganz andere als die eines 
Apostels der wahren Religion. Er ist von Herkunft 
ein Kaufmannssohn aus Maruta (Marunda), hatte sich 
in seiner Jugend des Vater-, Mutter- und Heiligen- 
mordes schuldig**) gemacht, und war darauf reue- 
erffillt nach Kashmir geflohen. In diesem Lande, wo 
niemand seine Antecedentien kannte, kostete es ihm 
keine JIfihe, sich in die Brfiderschaft der (,lakya-S6hne 
aufnehmen zu lassen; und da er von grossem Scharf- 
sinne war, wurde er in kurzer Zeit in den drei Pitaka’s 
erfahren und ein (291) Virtuose in der Medita- 
tion.***) Der Segen des Teufels ruhte auf allem. 


*) Taran. p 51; 293. Wassiljew B. p 38. 

**) Mahecvara, d. h. Civa, als Zeit, macht dem Aeltesten 
und Ehrwiirdigsten ein Ende. 

***) Civa ist beriihmt als Herr der Wissenschaft (Vidyeca), 
als ein Meister im Yoga und als Kenner der drei viih-as 
Oder Veda’s (alias drei Pitaka’s). 



— 362 — 

was er unternahm, sein Name wurde weit und breit j 
beruhmt; ein jeder hielt ihn fiir einen Heiligen, und ! 

die Anzahl seiner Verehrer nahm taglich zu/) Zu \ 

einer gewissen Zeit, als er sich niit einer grossen • 
Schaar von iNIonchen zu Mathura, oder nach anderen 
zu Pataliputra aufhielt und dort an einem Uposatha 
seine Aufgabe, das Pratimoksha vorzutragen, erfullt 
hatte, schloss er mit einem eigenen Verse folgenden ; 
Inhaltes: „Die Cotter selbst sind nicht frei von Un- S 
wissenheit, die Wege, die zum Endziel fiihren, sind 
von dem Worte abhangig, und die Arhat’s konnen 
nicht dem Zweifel entgehen." 

Gegen diese gefahrlichen Lehren erhoben sich die 
alteren iNIonche mit all ihrer Autoritat und erklarten 
offentlich, dass die vorgetragenen Ansichten im Wider- 
spruche mit dem Worte des Herrn standen. Die 
jiingeren Briider dagegen ergriffen Partei fiir iMabl- 
deva, und so entstanden grosse Streitigkeiten. Der | 
skeptische Doktor setzte unterdessen seine destructive | 
Kritik fort, indem er falsche Erklarungen der heiligen | 
Texte gab. Nach seinem Tode libernahm der INIonch j 
Bhadra, der allgemein fiir eine Fleischwerdung des j 
Teufels gehalten wurde, die Aufgabe, als ein wahrer 
Mephistopheles, „als der Geist, der stets verneint“, 
allerlei Widerspruche und zweifelhafte Punkte in der 
Schrift zu entdecken. Zugleich verkiindigte er fiinf 
Artikel, die nach seiner Angabe vom Buddha her-, 
riihrten: i) Die Antwort, 2) Unwissenheit, 3) Zweifek 
4) Untersuchung, 5) Herstellung des Wesens. Diesen 
zufolge entstanden zahllose IMeinungen und wuchs die 
Zwietracht. Die von heiligen und gelehrten INlannern 
unternommenen Versuche, all diesem Streite ein Ende 
zu machen, missgliickten, weil so viele Monche unter 
dem Einflusse des Teufels standen. Erst nachdenr 


*1 Dieaes ist historisch. Die Verehrung des Civa hat 
in Kashmir vornehmlich dem Buddhismus Abbruch gethan. 
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Jlahadeva und Bhadra gestorben waren, wurde der 
wahre Charakter der beiden Ketzer erkannt. 

(292) Wenn auch die mitgeteilte Legende durchaus 
nicht durchsichtig ist, so weiss man dock, dass 3laha- 
deva und Bhadra Namen des <^iva sind, der in seiner 
Rolle als Zeitgott fiir ein wahres destructives Genie 
gelten darf. 

In einer anderen „Ueberlieferung“ verschuldete 
INIahideva die erste Kirchenspaltung, derzufolge die 
Monche der grossen Versamnilung sich von den 
Sthavira’s trennten.'*) In anderen Recensionen kommt 
sein Name nicht vor und wird darin nur folgendes 
berichtet: Es waren hundert Jahre verflossen, seitdem 
der Herr das definitive Nirvfina erreicht hatte und die 
leuchtende Sonne untergegangen war. Schon inner- 
halb kurzer Zeit griff die Spaltung der Gemeinde in 
dem Reiche von Pitaliputra unter Konig A9oka um 
sich.*’*') Die Differenzpunkte betrafen; i) Anleitung 
von Anderen***), 2) Unwissenheit, 3)Zweife), 4)Wieder- 
holung der Untersuchung, 5) Ursprung des Pfades 
aus dem Worte. 

Es besteht ein unverkennbarer Zusammenhang 
zwischen diesen und den obengenannten fiinf Punkten 
Oder Artikeln. Ferner sind sie auch verwandt mit 
den fiinf Gliedern eines adhikarana, d. h. Frage- 
punktes, wie dieselben in der Scholastik der Mim&msi 


*) In anderer Form besagt die von Taranatha befolgte 
Ueberlieferung dasselbe. Mahadeva soli namlich zur Zeit 
des zweiten Kacyapa gelebt liaben. Letzterer muss absicht- 
lich des Mahadeva wegen erfunden worden sein, weil es nun 
einn-al feststand, dass Mahadeva und Kacyapa zu einander 
gehorten, und doch andere Berichte im Umlauf waren, die 
den ersteren nach Acoka ansetzten. 

**) tVassiljew Zi. p 58; vgl. 420. 

***) Zweifelsohne eine unrichtige Uebersetzung irgend 
eines Sanskritwortes, das „Einweihung, Einfiihrung'* be- 
deutet, Oder sonst von upadega, Aufgabe, z. B, einer alge- 
braischen Frage, und auch eine anfgegebene Lection. 
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gebrauchlich sind: i) der Gegenstand, 2) der Zweifel 
(Einwurf), 3) Verbindung (zwischen dem Gegenstande 
und den verwendbaren Daten), 4) Widerlegung des 
Zweifels, 5) Endurteil.*) Etwas verandert finden sich 
die fiinf Glieder in der indischen Dialectik in folgender 
Form: i) die Behauptung, 2) Grand fiir das Be- 
hauptete, 3) Beispiel (ahnlicher Fall), 4) Anwendung 
des Beispieles auf den in Frage stehenden Punkt, 
5) Schluss, thatsachlich eine Wiederholung der Be- 
hauptung. 

(293) Finer von den Ausspriichen des Mahideva, 
namlich „die Wege, die zu dem Endziele fiihren, sind 
von dem Worte abhangig", muss uns an den Um- 
stand erinnern, dass (,'iva u. a. als Luft das Element 
des Wortes (und des Tones) ist. Er ist auch der 
Vater der Wortlehre, der Grammatik.**) Und in der 
That hat der von Mahideva angeregte gelehrte Streit 
mehr Beziehung zu technischen Quisquilien der Gram- 
matik und der Etymologie als zur Religion; denn 
Tkran^tha***) sagt: „Durch die vielen besonderen 
Ansichten entstanden verschiedene Arten, das Wort zu 
erklaren, und durch verschiedene Zweifel und Miss- 
verstandnisse wurde der Zwiespalt immer grosser. 
Die Lehrer der verschiedenen Sutra’s in der Sprache 
Nerschiedener Lander fuhrten, die Reihe der Buch- 
staben und den Zusammenhang der Worte etwas an- 


*) Diese Methode ist eine Anwendung des Processes, 
dessen ubereinstimmende Glieder folgende sind: das Factum, 
die Anklage des Klagers, Zengenangaben und sachliche 
Beweise, Verteidigung des Angeklagten, das Erkenntnis. 

**) In den Angen der indischen scholastischen Gram- 
matiker eine Sache von hochster Wichtigkeit. Seit der 
Zeit des Pantahjali Oder friiher ist in Indien die Thorheit 
verkiindigt worden , dass die Grammatik notwendig ware. 
..urn der himmlischen Seligkeit teilhaftig zu werden, dz® 
Wort ist Mahadeva (ein grosser Gottj“, sagt der genannte 
Weise, 

*•*) A. a. O. 
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dernd, verschiedene lange und kurze Wortanfange 
herbei." 

Bei der vielseitigen Natur (^iva’s ist es nicht zu 
verwundern, dass der Mah^deva der Siidlichen sich 
anders zeigt als ein Ketzer. 

Der heilige Uttara, wie die Nordlichen ihn kennen, 
hat auch auf den ersten Blick nicht viel mit. Sona 
und Uttara und mit Uttara, dem Schuler des Revata, 
gemein. Er gilt fiir einen Anhanger des Herrn noch 
vor K&9yapa.*) Das ist in dem Worte selbst ange- 
deutet, denn utiara bedeutet u. a. „der Nachfolgende“; 
auch kommt er neben Ka<;yapa und Revata unter 
den grossen Arhat’s vor, die in den Streit liber die 
fiinf Artikel verwickelt waren. Das Wichtigste ist 
wohl, dass Uttara oder Dharma-Uttara der geistliche 
Stammvater der Secte der Timra^ttiya’s (Rotrocke) 
und Sankr^ntika’s ist.** ***) ) Die letzte Benennung ist 
von Sankr&nti, d. h. Eintritt der Sonne in ein Stern- 
bild, speciell das des Widders, abgeleitet. Als der 
„Darauffolgende“ konnte Uttara bei Revata wohnen* *’* ), 
(294) weil unmittelbar auf das Sternbild Revatif) das 
der Afvins folgt, dessen Anfang mit dem des Widder 
zusammenfallt. Das Paar Sona und Uttara wiirde 
also die beiden Alvin’s vorstellen konnen, und der 
Name Sona, d. h. Rot, mit den Rotrocken in Ver- 
bindung stehen, welche den Uttara als geistlichen 


*) Taran. p 3, 18, 291, 299. 

•*) Wassiljew B. p 41, 42, II 3 , 150, 233. 

***) Antevasin, einwohnender Schuler, kann etymologisch 
aufgefasst werden als „wohnend bei“. 

t) Dies Wort ist weiblich, wahrend Revata mannlich 
1st; dock kann man sich auf die Erklarung des Dipavansa 
bernfen, dass die Vriji-Sohne sich sogar unterfingen, das 
Geschlecht der Worter zu verandern, und darf man getrost 
annehmen , dass dergleichen Vorwiirfe hin und wieder von 
den verschiedenen Secten gemacht warden. 
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Stamtnvater anerkennen. Wie dem auch immer sei, 
der heilige Uttara lebte im O.'ten, wo er die Gast- 
freundschaft des Konigs IMaliendra'^) genoss. Es 
heisst sogar, dass dieser Furst seinetwegen das Kloster 
Hahnenfusshof (Kukkutapida) erbaut babe."'*') 

Die Resultate, wozu die vergleichende Untersuchung 
der kirchlichen Legende gefiihrt hat, sind in gewisser 
Hinsicht enttauschend. Doch sind die Legenden 
interessant als Aeusserungen des geistlichen Lebens 
der ^^akya-Sohne in einer Zeit, als sie schon festen 
Fuss in und ausser Indien gefasst batten. Doch 
konnen sie nicht geradezu als bistorische Urkunden 
gebraucht werden. Zum grossten Teile sind diese 
Berichte nicht so sehr Beschreibungen von Ereignissen, 
als Erklarungen von Zustanden, Erklarungen , die 
nicht in mehr oder weniger verniinftigen Hypothesen 
bestehen, sondern in die Form von Erzahlungen ge* 
hiillt sind, woven altere Mythen, neuere Volksmarchen 
und absichtlich ersonnene Allegorien die Hauptbestand- 
teile ausmachen. 

I)er Gedanke, dass drei, und nicht mehr als drei, 
Concilien gehalten sein miissen, ist unseres Dafur- 
haltens den drei Festen bei dem Beginne der drei 
hturgischen Jahreszeiten entlehnt, welche die Bud- 
dhiiten zu drei Jahrhunderten ausgedehnt haben. In 
diesen Zeitpunkten wird die Vergangenheit und die 
Zukunft getrennt, findet cin Bruch***) statt — eine 
Spaltung des Sangha, heisst es in der kirchlichen 
Sprache der Buddhisten. Bei denselben Gelegenheiten 
wird der Bruch auch geheilt. Daher mussten Ka^yapn 


*j Indra ist der Herr des Ostens. 

**) Von einem irdischen Konige Mahendra zu Pata''" 
putra, in dessen Nirhe genanntes Kloster liegt, geschieht in 
keiner einzigen Quelle Meldung, 

”*) Vollkommen deutlicli wird dieser Gedanke ausge- 
driickt in f'.r'apatha-Brahmana I, C, 3, 36. 
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und die Seinigen dasjenige, was gebrochen und (295) 
aus den Fugen war, wieder herstellen. Daher schreibt 
auch eine unabanderliche Theorie vor, dass nur drei 
Synoden im ganzen im Verlaufe der Zeit gehalten 
werden konnten, wie haufig auch die Briider und die 
Parteien unter ihnen thatsachlich Synoden gehalten 
haben mogen, um den Kanon festzustellen. Und so 
erklart es sich auch, warum das dritte officielle Concil 
der nordlichen Orthodoxen einige Jahrhunderte spater 
gehalten wurde als dasjenige, welches die ebensosehr 
auf Rechtglaubigkeit stolzen Ceilonesen als ihr letztes 
massgebendes Concil ausgaben. 

Noch auf eine Kleinigkeit moge hier aufmerksam 
gemacht werden. Nehmen wir an, dass die hundert 
Jahre zwischen dem ersten und zweiten Concile gleich 
einem cdiurmdsya, einem Tertial, sind, und dass in 
der altesten Form der Sage die Versammlung beim 
Anfange eines cdiurmdsya, gleichgiiltig welches der 
drei man wahlt, gehalten wurde, dann wird immer 
dieser Zeitpunkt mit einem Feste zusammenfallen, 
welches unter dem Namen „Vollmond des Av'oka" 
bekannt ist. Denn dies wurde gefeiert am 15. Ph^l- 
guna, 15. Ashcldha und am 15. Karttika; auch kann 
man es, wenn man will, jeden hlonat mit Fasten 
Wpavdsa), Austeilung von Geschenken u. s. w. feiern.*) 
Ein anderes Fest, „die drei Nachte des A^oka", fallt 
auf den Vollmondstag des Margavira, also einen 
Monat nach dem Anfange des Kirchenjahres, ferner 
auf den 15. Jyaishtha, und endlich auf den 15. Bh&- 
drapada.**) 

Will jemand behaupten, dass dies alles lauter 
Zufall ist, und dass der Intervall zwischen der zweiten 
uud dritten Synode nach der ceilonesischen Ueber- 


*) Hem&dri Caturvarga-cintdmam II, 2, 162, 

**) Ebenda II, 2, 279. 
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lieferung nicht lOO, sondern 136*) Jahre betragt, dann 
soil ihm nicht widersprochen werden. 


6) Regierungszeit des Acoka: Legenden iiber 
seine Jugend und Bekehrung; seine Edicte; 
romantische Berichte uber seine letzten 
Lebensjahre. 

A<;oka, Oder wie er sich in seinen Edicten selbst 
zu nennen pflegt: Piyadassi (Skr. Priyadar<;;in) , aurh 
Devanampriya**) Piyadassi, Oder einfach DevanS.m- 
priya, nimmt in der Kirchengeschichte einen ganz 
besonderen Platz ein, nicht so sehr deshalb, weil er 
bei den Buddhisten aller Lander als der grosste 
Wohlthater ihrer Religion geriihmt wird, sondern viel- 
mehr, weil er in seinen Edicten uns unverfalschte 
Urkunden hinterlassen hat, welche fur die indische 
Altertumskunde von unschatzbarem Werte sind. 

Die Inschriften, welche der „fromme“ Konig an 
verschiedenen Stellen seines weitausgedehnten Reiches 
auf Felswanden und steinernen Saulen einhauen Hess, 


as, wie friiher bctnerkt, im Widerspruche mit der 
Prophezeiung ist, dass nach 118 Jabren der Tishya Maud- 
galiputra erscheinen und gleichzeitig ein Ungliick, d. h- 
Schisma, die Kirche treffen wird. Vgl. Mahav. 30. 

**) Dies Wort, welches von verschiedenen Konigen 
als Ehrentilel angenommen wird, und etwa mit „Seine aller- 
christlichste Majestat“ verglichen werden kann, kann man 
mit „der Fromme“ iibersetzen. Spater hat es die Bedeutnng 
von „Idiot“ angenommen, ebenso wie das hollandische vt'ootft 
{frommi in einigen Gegenden des Landes j die wdrtlicheUeber" 
setzung ins Griechische <pilog, d. h. den Gdttern lieb, 

gebraucht ein Autor von den Brahmanen: to 
ifi’/.ov rudguiv <ptXoa 6 <pa)v xni &eoig (j>lXwv; siehe Cole- 
brook, On the sect of Jains. Bei den Jaina’s ist das Wort 
sehr gebrauchlich in einer Bedeutung, die wenig oder gar 
nicht v^^n dera Sanskritischen bhadra in der Anrede abweicht. 
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enthalten grosstenteils eine Aufzahlung seiner grossen 
und guten Thaten, bestehend in Bemiihungen, das 
zeitliche und ewige Heil der Unterthanen zu befordern, 
inMassregelnim Interesse ihres leiblichen undgeistigen 
Wohlseins , abwechseind mit Ermabnungen an die 
Mitglieder aller Secten, tugendhaft zu wandeln und 
gegenseitig Toleranz zu uben. 

Wie sehr auch diese Edicte fiir die indische Alter- 
tumskunde von unschatzbarem Werte sind und hochst 
interessant als unantastbare Zeugnisse fiir das Be- 
stehen gewisser Ideen und Stimmungen in einigen 
Kreisen der indischen Gesellschaft in dem dritten 
Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung , so lehren sie 
uns doch wenig Oder nichts uber die Geschichte dieser 
Zeit. Politische Ereignisse werden nicht berichtet.*) 
Ueber seine eigene (297) Lebensgeschichte beobachtet 
der konigliche Prediger ein tiefes Stillschweigen, und 
ohne die Hiilfe der Purina’s und der Chroniken 
wiirden wir nicht einmal die Namen seines Vaters 
und Grossvaters kennen, ja sogar wir wiirden nicht 
einmal wissen, dass sein eigener Name Ai;oka war. 
Wollen wir daher die wichtigsten Thatsachen seiner 
Regierung und die Hauptziige seines Charakters ent- 
decken, dann miissen wir unsere Zuflucht zu Berichten 
nehmen, die entweder ausserst mager sind, oder alle 
Kennzeichen der Unzuverlassigkeit an sich tragen. 
An eine Geschichte, die aus solchen Daten construirt 
ist, konnen keine hohen Anforderungen gestellt wer- 
den. Sie kann im giinstigsten Falle nur annaherungs- 
weise richtig sein. 

A9oka war der Sohn Bindusara’s und der Enkel 
Candragupta’s, des Stifters der Maurya-Dynastie. Beim 
Tode seines Vaters war er Statthalter zu Ujjain; so 


*) Ausgenommen die Eroberung von Kalinga, und auch 
dieses Factum wird nur beriihrt, um als Text einer Predigt 
zu dienen. 

iCern, Buddhismus. 11. 


24 
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sagen die ceilonesischen Chroniken, und das klingt 
durchaus nicht unwahrscheinlich.*) Einige Jahre friiher 
hatte er auf einer seiner Reisen zu Vedisa**) ein 
Liebesverhaltnis mit der Tochter eines reicben Kauf- 
mannes angekniipft, aus welcher Verbindung ein 
Sohn Mahendra und eine Tochter SanghamitrS. ent- 
sprossten.***) 

Minder glaubwiirdig klingt es, dass A^oka, um 
sich der Regierung zu bemachtigen , 99 seiner 100 
Briider totete und nur seinen einzigen Vollbruder 
Tishya, dem wir bei Gelegenheit des Mdnchsaufruhres 
zu Pataliputra begegnet sind, am Leben liess. Er 
raumle zuerst den Sumanas, den altesten Sohn Bin- 
dusira’s, aus dem Wege und ermordete die 98 iibrigen 
nach einander. Die alteste Chronik erzahlt, dass diese 
Morde geschahen nach dem (298) vierten Jahre, d. h. 
nach der ceilonesischen Theorie in dem Jahre nach 
der Bekehrung; doch sonst, dass sie vor der Kronung 
stattfanden.f) Ein anderer Bericht besagt, dass A9oka 
„vier Jahre lang die Herrschaft iibte, damit beschaftigt, 
sie (seine 99 Briider) zu t6ten.“tt) 

Es heisst, dass der Brudermorder vier Jahre lang 
herrschte, bevor er feierlich gekront wurde. Indessen 
bleibt eine der Chroniken nicht sich selbst consequent, 

*) Sicher ist, dass Acoka spater in einem Paar seiner 
Edicte von Ujjain und Takshacila a]s Hauptplatzen von 
Statthalterschaften spricht und speciell ersteres als Sitz des 
Kronprinzen nennt. 

**)_Jetzt Bhilsa bei Sanchi, beriihrat durch die Reste 
buddhistischer Architektur; Mahkv. 83 nennt den Platz 
Cetiya-giri, d. k, Caitya-Berg, 

•••) Dipav. 6, 16; Mabkv. a, a, O. Der Name Sangha- 
mitra ist specifisch buddhistisch ; da Acoka erst viel spater 
bekehrt wurde, muss man annehmen, dass die Mutter die 
drei ^ K-leinode verehrte. Hiermit stimmt der Bericbt in 
Mab^v., dass sie zu Cetiya-giri einen Vihara hatte bauen 
lassen. 

7) Dipav. 7, 31; 6, 22. 

77) Suttavibhanga I p 301. 
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denn man liest darin*): „(A90ka’s) Vater gab 60000 
Brahmanen Lebensunterhalt; auch er selbst gab ihnen 
drei Jahre lang den Lebensunterha!t.“ Da nun nach 
den Ceilonesen selbst der Konig drei Jahre nach 
seiner Kronung sich bekehrte**), so folgt, dass der 
Regierungsantritt und die Kronung in dieselbe Zeit 
fielen. 

Die Verwirrung der ceilonesischen Geschichtsquellen 
ist derart, dass man haufig im Zweifel ist, worin sie 
ihren Grund hat; ob in der weitgehenden Unvernunft 
der Verfasser, oder in deren Ueberzeugung, dass die- 
jenigen, fiir welche ihre Berichte bestimmt waren, 
diese Eigenschaft besassen. So enthalten alle Quellen 
eine ausfiihrliche Beschreibung der ungemeinen Vor- 
rechte, welche dem A<;oka kraft seiner Kronung noch 
vor seiner Bekehrung zu teil wurden. Seine Herr- 
schaft erstreckte sich einige Yojana unter die Ober- 
flache der Erde und ebensoviel hinauf in die Luft. 
Jeden Tag brachten ihm die Gotter Kriige Wassers 
aus dem See Anavatapta im Schneegebirge, ferner 
wohlriechende Zahnreiniger aus Zweigen des Betel- 
strauches, Myrobalanen und reife Mangos, bunte Kleider, 
Zuckerrohr, Betelniisse etc. Auch die Niga-Fiirsten 
lieferten taglich wohlriechende Pulver und Salben; 
die Papageien brachten 9000***) Frachten Reis, 
welchen die Mause enthiilst hatten; die Bienen machten 
Honig, die Baren schmiedeten; lieblich singende Sing- 
vogel bezahlten ihren Tribut an den durchlauchten 
Alleinherrscher mit Liedern.f) 

(299) Dies alles lasst sich erklaren als eine alle- 
gorische Beschreibung der Macht eines Alleinherrschers, 
dem der Ertrag der Minen in den Eingeweiden der 


*) Mahivansa 25. 

*•) Suttavibhanga I p 300. 

♦♦♦) Wegen der neun. Teile der Erde. 
t) Dipav. 6, 2 ; Suttavibhanga a. a. O. 
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Erde gehort und aus alien Orten des Reiches einc 
Ausvvahl von Naturproducten geliefert wird: Eis aus 
dem Himilaya, kostliche Friichte, Speisen und Ge- 
webe aus verschiedenen Gebieten, wilde Tiere fiir den 
Tiergarten und Singvogel fiir die Volieren. Welchen 
Namen der Urheber solcher Berichte auch verdienen 
mag, der eines zuverlassigen Chronikschreibers kommt 
ihm sicher nicht zu. Es darf mehr als naiv genannt 
werden, wenn erzahlt wird, dass Afoka den grossen 
Schlangenfurst K&la (d, h. Zeit), dessen Lebensdauer 
ein Kalpa betragt, und der die vier Buddha’s von 
Angesicht zu Angesicht gesehen hat, holen liess und 
ihn bat, ein Schauspiel aufzufiihren, bestehend in einer 
Vorstellung „des Vollendetweisen , des Buddha, des 
Drehers des Rades des Gesetzes, dessen Herrschaft 
unendlich ist.“ Die Schlange erfullte seine Bitte und 
liess einen allerherrlichsten Buddha mit den notigen 
32 Kennzeichen und zugehorendem Schmucke er- 
scheinen, Darum wurde bei dieser Vorstellung ein 
Fest gefeiert, das sonderbar genug das Augenfest hiess 
'and eine Woche dauerte.*) In der altesten bekann- 
ten Recension vollzieht sich dieses Wunder, d. h. Natur- 
erscheinung, vor der Bekehrung des Konigs; auch bei 
Buddhaghosha geht die Erzahlung dem Berichte der 
Bekehrung voraus; in der spateren Chronik ist das 
Stuck umgestellt, um das Schauspiel nach der Be- 
kehrung stattfinden zu lassen. 

Die nordlichen „Ueberlieferungen“, die unter 
einander bedeutend differiren , zeichnen sich durch 

*) Sutta\ibhanga I, a. a. O. Dlpav. a. a. O. Mah^v. 29. 
Es 1st vollkommen klar, nicht nur, dass der Buddha hier 
nichts anders als die Sonne ist, sondern auch, dass der 
L rlieber des BericlUes sich dessen vollkommen bewusst war, 
was auch immer die Abschreiber dabei gedacht haben 
niugen. In Dipavansa 6. 14 wird gesprochen von einem 
,,prachtigen Resultate, erlangt aus einem Almosen“. Schade 
nm , da''S der Konig noch keine Gelegenheit gehabt hatte, 
den Cakta-Suhnen seine Freigebigkeit zu beweisen. 
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€ine gewisse romantische Einkleidung aus , was 
ihre Glaubwiirdigkeit nicht eben erhoht , wenn es 
auch nicht mehr als billig ist, anzuerkennen, dass sie 
vor den Siidlichen an Uebertreibung zuriickstehen. 
Was sie (300) berichten, darf nicht mit Stillschweigen 
iibergangen werden, ware es auch nur, um den Geist 
dieser Erzahlungen kennen zu lehren.*) 

Bindusira hatte mit einer brahmanischen Jungfrau 
aus CampS,, dem jetzigen Bhagalpur, zwei Sohne er- 
zeugt, A^oka und Vigatapoka oder Vitlcjoka.**) Um 
in Erfahrung zu bringen, welcher unter seinen Sohnen 
am geeignetsten ware, das Reich zu erben, stellte der 
Konig, auf Rat eines Bettelmonches Pingalavatsajiva. 
die Prinzen — ihre Zahl wird nicht angegeben — 
auf die Probe. Diese sogenannte Priifung, eigentlich 
die Priifung der Kunst eines Wahrsagers, aus gewissen 
Geberden und Verrichtungen des Apoka dessen Zu- 
kunft zu prophezeien, fiel zu Gunsten des letzten aus. 
Einige Zeit spater wurde der vielversprechende Prinz 
mit einem vierfachen Heere ausgesandt, um die Stadt 
Taksha^il^ der Herrschaft des Konigs zu unterwerfen. 
Obschon ein vierfaches Heer sonst aus Fussvolk, 
Wagen, Pferden und Elefanten besteht, fehlten diesem 
vollstandigen Heere sowohl Soldaten, als Waffen und 
Reiterei, also alles. Glucklicherweise hatte das nichts 

*) Die ganze Lebensgescbichte des A^oka ist in sieben 
besonderen, jedoch zu einander gehorenden Stucken be- 
schrieben, von denen das erste specieli den Xitel: ,,Acoka- 
Avadana“ fiihrt; Taranatha p 40; Burnouf Introd. p 358 — 435, 
vgl. 149. 

**) Burnouf iibersetzt diesen Namen mit „celui, du quel 
le chagrin est eloigne'S aber chagrin ist qoka und nicht 
<igoka\ dies Factum lasst sich durch die gemeinte oder nicht 
gemeinte Erklarung buddhistischer Ausleger nicht ver- 
andern. Vigatacoka kann bedeuten „Acoka, der wegge- 
gangen ist‘S oder in Verbindung mit K&la z. B. {Zeitl ,,als 
A^oka fort war“. Ueber den Charakter dieses allegorischen 
Wesens spater mehr. 
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zu bedeuten, indem A^;oka kraft seiner sittlichen Ver- 
dienste das Erscheinen von Waflfen und Mannschaften 
verlangte, und die Gotter sofort sein Verlangen er- 
fiillten. Als der Prinz mit dieser furchtbaren Macht 
vor Taksha^ill. erschien, iibergaben sich die Ein- 
wohner, so dass er in den Stand gesetzt war, seine 
Eroberungsziige fortzusetzen , bis er die ganze Erde 
sich unterworfen hatte. Mittlerweile erhoben sich die 
Einwohner von Taksha^ili wiederum. Bindus^ra sandte 
diesmal seinen Sohn Susima*) gegen sie ab; doch 
dieser, weniger gliicklich als sein Bruder, vermochte 
nicht die Stadl zu erobern. Der Konig fing an fsoi) 
zu krankeln und sah ein, dass es fiir ihn Zeit wurde, 
Anstalfen fiir die Zukunft zu treffen. Er beschloss, 
Susima zu seinem Nachfolger zu ernennen und A9oka 
als Regent von Taksha^ili anzustellen. Die Minister 
waren mit dieser Verfiigung durchaus nicht einvei* 
standen und ersannen eine List. Sie rieben Afoka 
mit Saffran ein und farbten eiserne Topfe mit einem 
Aufgusse von Mennige (was dies nun auch immer 
bedeuten moge) und meldeten dem Konige, dass der 
Prinz krank ware. Als der Furst nahezu tot war^ 
brachten sie den in Gala gekleideten Prinz zu dem 
Konige und gaben diesem den Rat, dass man A9oka 
schnell auf den Thron setzen solle, bis Susima zuriick- 
gekehrt ware. Der Konig war sehr erziirnt, aber der 
Prinz rief aus: „Wenn der Thron mir von recbts* 
wegen zukommt, dann mogen die Gotter mir das 
Diadem auf das Haupt setzen.“ Diese Worte waren 
kaum fiber seine Lippen, als die Gotter herbeieilten 
und seinen Wunsch erffillten. Beim Anblicke dieses 
Wunders spie Bindusfira Blut aus dem Munde und 
gab seinen Geist auf. Auf die Nachricht des Ge* 
schehenen kehrte Susima eiligst nach Pfitaliputra 
zuruck und versuchte sich der Stadt zu bemeistem- 

•) Die Ceilonesen nennen diesen iiUesten Sohn Sumanas, 
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Doch kam er elendiglich in einem Brunnen um, den 
der schlaue R 9 ,dhagupta, der Minister des A^oka, fur 
ihn gegraben hatte.*) 

In einer stark abweichenden Recension des Ro- 
manes**) liest man, dass A<poka der Sohn des Konigs 
Nemita***), und zwar ehebrecherischer Weise mit 
einer Kaufmannsfrau erzeugt, war. Er hatte sechs 
altere Halbbriider: Lakshmana, Rathika, (^ankhika, 
Dhanika, Padmaka und Andpa. Als die Erziehung 
des Afoka vollendet war, erfuhren sie im Vertrauen 
von einem alten brahmanischen (302) VVahrsager, dass 
der Prinz bestimmt war, dereinst Konig zu warden. 
In der Zwischenzeit machte sich der talentvolle Bastard 
durch die Unterwerfung der aufrdhrerischen Nepale- 
sen und der Khasa’s verdient; zur Belohnung dafiir er- 
hielt er von seinem Vater die Stadt Pdtaliputra; dort 
lebte er wahrend einiger Jahre in voller Ueppigkeit 
und schwelgte in den Vergniigungen der Jugend. 
Als in dem Lande Magadha der Konig Camasa ge- 
storben war, und keiner seiner Sohne den Thron be- 
steigen wollte, wurde die Regierung einige Jahre lang 


*) Dieser Radhagupta, von welchem gesagt wird, dass 
er bei der Nachricht voa Anoka’s Thronbesteigung seine 
Zuriickgezogenheit verliess, hat einenFamilienzug mit Vishnu- 
gupta, sonst (^Jnakya genannt, gemein, der in andeien indi- 
schen Sagen als Ratgeber des Candragapta vorkommt. 
Ridha ist ein Name des Monates Vai9lkha; Vishnu des 
Caitra; und insofern kann man nicht behaupten, dass Vishnu- 
gupta and Radhagupta identisch sind. 

*•) Taran. p 26. 

***) Nemi, Radfelge, Umkreis, unterscheidet sich wenig 
von iimba, runde Scheibe. Nemita, sei es nun eine regel- 
rechte oder eine verdorbene Form, stimmt also der Hauptsache 
nach mit BimbasSra (auch BimbisSra), womit BindusSira un- 
willkiirlich oder absichtlich verwechselt ist. Der BindusSra 
des Romanes ist uuseres DafSrhaltens, wie alle Blutspucker, 
der Mond. Auch hieraus folgt die Verwechslung von 
A^oka, des mythischen namlich, mit Aj5ta9atru. 
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durch den Minister Gambhira^ila'^) gefiihrt. Konig 
Nemita bekam Streit mit diesetn. Es entbrannte an 
dem Ufer des Ganges ein Krieg, woran die sechs 
alteren Sohne des Nemita teilnahmen. Wahrend dieses 
Vorganges starb Nemita. Die beiden Minister hielten 
die Nachricht von des Konigs Tode geheim, um den 
Mut der Leute von Magadha nicht zu erschiittern, 
und fiihrten eine Zeitlang selbst die Regierung, jedoch 
nicht langer als eine Woche, denn da wurde die Nach- 
richt von des Konigs Tode bekannt und wollten die 
Burger nicht mehr dem Befehle der Minister ge- 
horchen. Da kamen die Minister auf den Gedanken, 
dass der bewusste, von dem Wahrsager prophezeite 
Moment eingetreten ware, und das war der Grund, 
weshalb sie Ai^-oka kommen liessen und ihn auf den 
Thron setzten. Als die sechs Prinzen die IMagadher 
geschlagen und die sechs Stadte**) eingenommen 
hatten, setzten sie mit ihren 500 Ministern die Herr- 
schaft in diesen sechs Stadten fort, ohne nordlich vom 
Ganges***) zu ziehen. Nach einigen Jahren, die 
A<;oka in Freuden der Liebe zubrachte, weshalb er 
den Beinamen Ktma-A^oka {d. h. Liebes-A^oka) em- 
pfing, genet er in Streit mit seinen Briidern, fuhrte 
einige Jahre lang Krieg gegen sie und totete sie samt 
ihren Ministern. 

Es ist schwer zu erklaren, wie aus alten schrift- 
lichen Aufzeichnungen, man denke sich dieselben so 
kurz und roh wie man will, dergleichen weit von ein- 
ander abweichende Erzahlungen entstehen konnen. 
Geschriebene Berichte konnen im Laufe der (303) 
Jahrhunderte nicht so verandert werden, es sei denn 


*) D. h. der Unergriindliche, der Schlaue, wie es scheint 
ein anderer Name fur Vishnugupta. 

’*) ^ravasti, Ayodhya, Benares, Vaicali, Rajagriha und 
Campa. 

***) Thatbichlich liegen vier von den sechs Stadten nord- 
lich des Ganges. 
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durch absichtliche Verfalschung. Wie dem auch sei, 
die Berichte iiber die Jugend des Agoka widersprechen 
einander und sich selbst. Und da solche Berichte 
durch willkurliche Entstellung nicht glaubwiirdiger 
werden, so lasst sich ohne andere Angaben (die bis 
jetzt nicht vorhanden sind) nichts fiber die Bruder- 
morde des A9oka bestimmen. Sicherlich wfirde jeder 
Richter jemand , der eines hundertfachen*) Bruder- 
mordes angeklagt ware, nach Anhorung solcher Zeugen 
freisprechen. Sicherlich ist auch die sfidliche „Ueber- 
lieferung“**) bei weitem die fibertriebenste ; letztere 
werden wir jetzt wiederum zum Wort lassen. 

Av'oka wurde nach vierjahriger Regierung in seinem 
vollendeten 20. Jahre gekront.***) Wenn das irgend 
einen Sinn hat, so bedeutet es, dass er das 21. Lebens- 
Jahr erreicht hatte.i'j Zwar stimmt dieses nicht mit 
dem Berichte , dass er damals schon einen Sohn 
Mahendra von 14 Jahren hatte; doch das hat nichts 
zu sagen, da die Ceilonesen selbst kleine Kinder, wie 
wir gesehen haben, als Vatermorder auftreten lassen, 

*) Diese runde Zahl giebt der Dipav. 6, 31. 

**) Von wann diese sogenannte TJeberlieferung datirt, 
ist unbekannt. Baddhaghosha, der sonst immer iiltere versus 
memorialts citirt, kann sich bei der Geschichte des 
auf keinen einzigen betufen. Die alteste Chronik ist zwi- 
schen 300 und 400 n. Chr. verfasst. Zur Zeit des Kaisers 
Julian kam eine ceilonesische Gesandtschaft nach Rom 
(Ammianus XXII, 7, 10); und es ist daher durchaus nicht 
unmoglich, dass Berichte Oder Fabeln iiber Constantin den 
Grossen ihren Weg nach Indien gefunden haben und nach 
indischer Gewohnheit bis zur Unkenntlichkeit entstellt wor- 
den sind. Schon lange vor genannter Gesandtschaft miissen 
Berichte aus dera Westen nach Indien gekommen sein, da 
der Handelsverkehr ein sehr lebhafter war. 

•**) Dipav. 6, 26. 

t) Candragupta w<ar noch sehr jung, als er Kbnig wurde, 
so dass nach 24 Jahren bei seinem Tode Binduskra ver- 
mutlich wenig iiber 20 war; dass letzterer nach einer Re- 
gierung von 27 Jahren einen jiingeren Sohn von 20 Jahren 
hinterliess, ist also durchaus nicht unwahrscheinlich. 
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und was ebenso stark ist, einen Knaben von sieben 
Jahren, wie gleich erzahlt warden soli, zum Arbat 
machen. Die Geschichte dieses Wunderknaben, welcher 
in der kundigen Hand einiger Monche das Werkzeug 
zur Bekehrung Apoka’s geworden ist, ist in ihrer Art 
ein Kleinod*), und verdient wohl, in der am wenigsten 
ausgeschmuckten Form mitgeteilt zu warden. 

(304) Als Sumanas, der alteste Sohn des Bindu- 
s&ra, in die unbarmherzigen Hande des A9oka ge- 
fallen war, fliichtete seine Gemahlin Sumani in hoch- 
schwangerem Zustande nach einem von CdndMa’s 
bewohnten Dorfe und gebar dort einen Sohn, dem 
we aus Dankbarkeit fiir den ihr von dem Genius 
eines Banianbaumes verliehenen Schutz den Namen 
Banian (Nigrodha) gab. Als der Prinz sieben Jahre 
alt war, wurde er durch einen gewissen Sthavira, den 
grossen Varuna (den Ocean), in die Gemeinde (des 
Buddha) aufgenommen. Dabei ereignete es sich, dass 
der Knabe unmittelbar, nachdem ihm das feaar ge- 
schoren war, die Arhat-Wiirde erlangte. Der junge 
(^rimanera und Arhat war ein Exempel von Monchs- 
decorum und machte bei einer Gelegenheit durcb 
seine wiirdige Haltung einen solchen Eindruck auf 
A^oka, dass dieser ihn zu sich kommen liess und um 
seinen Unterricht bat. Darauf hob Banian folgender- 
massen an: 

Eifer fiihrt zum Unsterblichen, Nachlassigkeit fiilirt in 

den Tod, 

Die Eifrigen sterben niemals, die Nachlassigen sind 

Toten gleich.**) 

Dieser Spruch hatte einen so segensreichen Erfolg, 
dass der Konig sofort seine Zuflucht zu den drei 
Kleinoden nahm.***) Er liess sich mit seinen Frauen, 


*) Dipav. 6, 34; Suttavibhanga I p 301 ; MahSv. 25. 

**) Dieser Vers ist aufgenommen in Dhammapada 21. 

***) Die Bekehrung fand statt, heisst es, drei Jahre nacb 
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Kindern und Verwandten als Laie aufnehmen und 
ordnete ein grosses Fest zu Ehren seines Uebertrittes 
zur Religion des Buddha an. Seit dieser Zeit be- 
wirtete er taglich 6o ooo ^^kya-Sohne, nachdem er 
ebensoviele brahmanische und andersglaubige Monche 
weggejagt hatte.*) (305) Darauf stiftete er das Kloster 
A9oka-Hof und baute die weitberiihmten 84000 VihS,ra’s 
mit den dazu gehorigen Heiligtumern fiber ganz 
Indien. Zu Ehren dieses freudigen Ereignisses wurde 
ein grosses Fest gefeiert, das eine Woche dauerte, 
und bei dieser Gelegenheit hatte der durchlauchte 
Ffirst die Genugthuung, dass die 800 Millionen ge- 
wohnliche Monche, die 100000 von alien Makeln 
befreite Monche und die 9600000 Nonnen, die dort 
zusammengekommen waren, seinetwegen ein Wunder 
thaten, das darin bestand, dass alle 84000 Vih^ra’s 
von Indien ihm vor die Augen gezaubert wurden.**) 
Wahrend der frotnme Monarch dort in dem Aqoka- 


der Kronung; dies stimmt ungefahr, wenn man mit Biihler 
in den Inschriften von Rupnath und Sahasaram (Ind. Antiq. 
1877, P 156) adhitisdni (aihitiydni) liest, und es als SZ’/z 
erklart. Denn das Datum dieser Inschriften ist 256 nach 
dem Nirvana und mehr denn 32V2 + 1 Jahr vor diesem 
Zeitpunkte war der Kdnig ein glaubiger Laie geworden, 
Was uns ungefahr zu dem Jahre 222 nach dem NirvSna 
fuhrt, also 4 Jahre nach 218, dem officiellen Kronungsjahre. 
Bei dieser Rechnung kommen die vier Jahre Regierung 
vor der Kronung giinzlich in Wegfall, da die ganze Regie- 
rung A9oka’s 37 Jahre dauerte; gelangte er 214 nach dem 
Nirvflna auf den Thron , dann konnte er 256 nach dem 
Nirvana nicht mehr leben. 

*) Dies steht im Widerspruche mit den eigenen Worten 
des Konigs, der in seinen Edicten, selbst noch in denen 
aus dem 27. Jahre nach seiner Kronung, erklart, dass er 
alle Secten in gleicher "Weise beschirmt und Freude fiber 
den Besuch von Brahmanen und Asketen findet. Hatten 
die ceilonesischen Berichterstatter noch irgend welche Kennt- 
nis von diesen Edicten gehabt, dann wfirden sie wahrschein- 
lich nicht mit solchen Erfindungen hervorgetreten sein. 

**) Dipav. 7, i; Suttavibhanga I p 303; MahSv. 38. 
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Hof mit wahrer Entziickung das herrliche Schauspiel 
bewunderte, und im Bewusstsein seiner seltenen Frei- 
gebigkeit gegen die Congregation mit berechtigtem 
Stolze ausrief; „Ich bin ein Mitglied der Religion des 
Bnddha“, erlaubte sich der Sthavira Maudgaliputra 
Tishya zu bemerken, dass der Fiirst erst dann mit 
vollem Rechte ein IMitglied der Religion genannt war- 
den kdnne, wenn er sich dazu entschliessen konnte, 
seinen eigenen Sohn, Prinz Mahendra, und seine 
Tochter Saiighamitra der Kirche zu weihen. Gerne 
erfiillte der Konig die an ihn gestellte Forderung, 
nachdem er sich vergewissert hatte, dass seine beiden 
Kinder , die zufallig am selben Orte zugegen waren, 
nichts dagegen batten, in den geistlichen Stand ein- 
zutreten. Der Prinz und die Prinzessin, sowie der 
Gemah! der letzteren, Prinz Agnibrahman und Prinz 
Tishya, der rechte Bruder des Konigs und bis dahin 
Vicekonig, liessen sich weihen. Dies geschah sechs 
Jahre nach Anoka’s Kronung. Wegen aller dieser 
Beweise von seiner grossen Begunstigung der Con- 
gregation verdiente der machtige Alleinherrscher in 
Wahrheit den Beinamen Dharma-Avoka. 

Auch die Nordlichen wissen, dass der Konig nach 
seiner Bekehrung und der Erbauung der 84000 Stdpa’s 
als Fdrderer und Beschirmer des Dharma Dharina- 
Avoka genannt wurde, wahrend er friiher wegen seiner 
Schlechtigkeit unter dem Namen der „B6se, Canda- 
Afoka" bekannt war.*) Sie verbreiten sich mit (SoSj 
Wohlgefallen fiber die Greuel, deren sich der junge 
Ffirst schuldig gemacht haben soil, ehe ihn das Licht 
des Glaubens beschien. Sie schildern mit grellen 
Farben, dass er bei einer Gelegenheit 500 Ministern 
eigenhandig mit seinem Schwerte das Haupt abhieb, 
dass er ein andernial 500 seiner Frauen lebendig ver- 
brennen liess, dass er eine Folterkammer einrichten 


) Burnouf Intrcd. p 375. 
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liess nach dem Modell von Yama’s Holle, die er ein- 
mal auf seinen Wanderungen gesehen haben soil.*) 
Die hollische Statte war von aussen schon und recht 
verlockend, aber wehe dem, der sich durch den Schein 
verleiten liess, hineinzutreten! Dann bemachtigte sich 
ein unbarmherziger Henkersknecht, der bose Girika, 
des Ungliicklichen und folterte ihn auf die grausamste 
Weise. Eines schonen Tages ereignete es sich, dass 
ein gewisser Samudra (d. h. Ocean), ein Monch, der 
durch das Land zog, um Almosen zu sammeln, nach 
P§.taliputra kam und das schone Gebaude zu Gesichte 
bekam. Ohne Argwohn trat Samudra — der bei- 
laufig bemerkt ein Kaufmannssohn und auf See ge- 
boren war, woher sein Name — in die verraterisch 
schone, hollische Wohnung. Sofort ergriff ihn der 
Henker und wiirde mit dem Foltern begonnen haben, 
batte er sich nicht erweichen lassen, dem wehrlosen 
Monche eine Woche Ausstand zu gewahren. Als der 
Termin voriiber war, ergriff Girika sein Schlachtopfer, 
warf ihn in einen metallnen Kessel, welcher mit Blut, 
Fett und Unrat gefiillt war, und wollte das Feuer 
stochen; aber vergebens. Das Feuer wollte nicht an- 
gehen, und der ftlonch sass ruhig und unverletzt mit 
gekreuzten Beinen auf einem Lotuskissen. Das war 
ein erstaunlicher Vorfall. IMan rief den Konig herbei, 
und als dieser mit einem Gefolge von einigen Tausenden 
herbeieilte, war er Zeuge des einen Wunders nach 
dem anderen. In stummer Verwunderung sah er, 
dass der Monch sich aus dem Kessel wie ein 
Schwan in die Luft erhob, und mit tiefer Bestiirzung 
fragte er den heiligen Mann, wer er ware. Als Sa- 
mudra sah, dass der richtige Augenblick gekommen 
sei, gab er sich als (307) einen Sohn Buddha’s zu er- 
kennen und kniipfte an diese Erklarung die Alitteilung 


*) Burnouf Intro J. P364; Fa Hian Travels p 127; Vov. 
des Pel. B. II P414. Zicmlich abweichend bei Tiran. p 29. 
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einer Prophezeiung des Herrn, der gesagt hatte, dass 
ein Jahrhundert nach dem Nirvana zu P^taliputra 
ein Konig A9oka erstehen und die Reliquien des 
Herrn verbreiten werde. Er schloss seine Rede mit 
einer ernsten Ermahnung an den Gewaltthater, fortan 
das Volk mit Milde und nicht mit Bosheit zu be- 
handeln. 

Der Konig war sehr betroffen; er bekehrte sich, 
nahm seine Zuflucht zu den drei Kleinoden*) und 
legte das Geliibde ab, zur Ehre des grossen Meisters 
die Erde mit Heiligtiimern zu bedecken. Nach der 
Errichtung der heiligen Gebaude, die bald Caitya’s, 
dann wieder Sthpa’s oder Vihira’s genannt werden, 
wurde ein grosses Fest gefeiert. Sieben Tage lang 
besuchte der Konig mit seinem Gefolge, auf den 
Schultern starker Yaksha’s sitzend, alle diese Gebaude 
in ganz Indien. Am achten Tage hatte Aqoka den 
innigen Wunsch , selbst Buddha zu werden. Die 
Menge glaubte nicht, dass dieser Wunsch erfflUt 
werden wiirde, denn sie bezweifelte, dass der Fiirst 
die hochste Weisheit erreicht hatte. Aber sobald ein 
mit einem Blumenregen verbundenes Erdbeben auf 
die Worte des Konigs folgte und seine Bitte besiegelte, 
verstummte jeder Zweifel. 

Es ist ein heikles Unternehmen, aus solchen Er- 
zahlungen, die gegeniiber alteren mythischen Berichten 
den Charakter von Warchen haben, historische Miinze 
schlagen zu wollen. Auf der anderen Seite steht fest, 
dass sie Kornchen Wahrheit enthalten, unter anderem 
die Thatsache von Anoka’s Uebertritt zum Buddhismus. 
Und deshalb wird man mit einiger Wahrscheinlichkeit 
annehmen konnen, dass der Enkel Candragupta’s eine 
stiirmische Jugend gehabt hat und im Beginne seiner 


*) Bei Taran. p 31 ist der Monch zwar derjenige, der 
den CTaten Anstoss zur Bekehrung giebt, aber Ya^as Oder 
"Vacodhyaja der Eeichtvater und Lehrer des Konigs. 
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Regierung mehr durch iibermassige Strenge, als durch 
Milde siindigte. Auch kann man es als sicher be- 
trachten, dass ihm der Beiname Dharma-A9oka ge- 
geben wurde, obschon es einigermassen zweifelhaft 
ist, ob ihn die Menge so nannte, weil er ein Beforderer 
des Buddhismus und des buddhistischen Dharma war, 
da es kein Gegensatz zu Canda, der Bose, noch 
zu K 4 ma, die Liebe, bildet.*) 

{308) Wenn wir nichts anderes von Apoka wussten, 
als was aus den buddhistischen Qnellen, nordlichen 
und siidlichen zusammen, zu schopfen ist, dann wiirde 
man zu dem Schlusse kommen, dass er ein Fiirst von 
seltner Unbedeutendheit und nur insofern merkwiirdig 
war, als er halb Wiiterich, halb Idiot war. Keine 
einzige gute That, keine einzige edle Erregung, keinen 
einzigen treffenden Ausspruch haben seine Glaubens- 
genossen von ihm verzeichnet.**) Um seinen Charakter 
als Mensch und Regent kennen zu lernen, bleiben 
uns daher nur seine eigenen Sittenpredigten iibrig, wie 
er sie auf Felsen und steinernen Saulen hat eingraben 
lassen. 

Man hat die Edicte des Devinimpriya , des 
frommen Konigs, eifrig zu Rate gezogen, vornehmlich 
um zu erfahren, welche Angaben betreffs des damaligen 

*) Piyadassi selbst gebraucht in seinen Edicten haufig 
das Wort dharma so, dass man es mit Religion iibersetzen 
kann, und zwar zu verstehen als Religion, erhaben iiber 
G^laubensbekenntnis , denn seine Dharma-Erlasse sind fiir 
alle Secten bestimmt; nur in seinen allerletzten Stiicken 
zeigt er sich intolerant und fanatisch, 

**) Der einzige Schriftsteller, der ihn als einen Fiirst, 
»der treu sein Wort hielt“, preist, ist ein nichtbuddhistischer, 
der Brahmane Kahlana, in R^ja-Tarangini I, ill. Derselbe 
meldet auch, dass A 9 oka, „nachdem seine Schlechtigkeit 
sich gelegt hatte, die Lehre des Jina bekannte und eine 
Anzahl Stupa’s in Kashmir erbaute,” Ein anderer Kash- 
niirer, B^na, spricht von Can4^'A^oka als einem grossen 
Eroberer, der bis zum Reiche der Amazonen vordrang, eine 
Variation, wie es scheint, der mittelalterlichen Alexandersage. 
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Zustandes der Kirche sie enthalten. Einige haben 
in diesen Staatsacten sogar eine Art von kurzer 
Uebersicht der buddhistischen Ethik gesucht; das ist 
nicht darin zu finden. Piyadassi spricht und predigt 
zu seinem Volke nicht im Namen der Kirche des 
Buddha, sondern in seinem eigenen Namen. Mit 
aller Hochachtung vor dem Meister schreibt er das 
Bliihen und Gedeihen der Tugend, Sittlichkeit und 
Barmherzigkeit gegen alles was lebt, nicht dem Buddha 
unmittelbar oder mittelbar zu, sondern ausschliesslicb 
sich selbst. Wenn er die Idee der Humanitat und 
des Abscheus vor dem Toten lebender Wesen nicht 
eigener Erfindung zuschreibt, so war es aus dem 
Grunde, dass er sich dadurch lacherlich gemacht 
haben wiirde; denn in seiner Zeit wusste jeder in 
Indian, dass Asketen aller Richtungen dieselben Ideen 
verkiindigten. Seine Aufgabe konnte also nur sein, 
Massregeln zu treffen, um den Principien, denen die 
Asketen und erleuchtete Manner huldigten, zur (309) 
Anwendung und Ausfiihrung bei alien Klassen der 
Bevolkerung zu verhelfen. Indirect mag der konig- 
liche Prediger die Sache des wahren Glaubens haben 
begiinstigen wollen, doch das verhindert nicht, dass 
er eine Ehre dareinsetzte, fiir die geistlichen Interessen 
aller Secten, jeder in ihrer Weise zu sorgen.*) 

Die beste Uebersicht fiber dasjenige, was Piyadassi 
bis zum 28. Jahre nach seiner Kronung gethan hat, 
um das zeitliche und ewige Heil seiner Unterthanen zu 
fordern , findet man in einer der Inschriften von Delhi, 
aus derwirden sachlichen Inhalt hier folgen lassen.**) 

*) Mit Recht hat Herr E. Thomas, The early faith of 
Acoka {Journ. Roy. As. Soc. New ser. IX, 155) darauf hinge- 
wiesen, dass die Ideen des Konigs bis in seine letzten Jahre 
mehr jinistisch als buddhistisch sind, obgleich unseres Dafiir- 
haltens es nicht bewiesen ist, dass Piyadassi jemals formlich 
zur Secte der Jaina’s gehbrt hat. 

Cunningliam, Corp. /riser. Edict VII und VIII von 

Delhi. 
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Der Konig beginnt damit, dem Volke zu ver- 
kiinden, dass die Filrsten der friiheren Zeit schon 
darnach getrachtet batten, das Volk im Dharma zu 
fordern, ohne zu reiissiren. Er hatte denselben Ge- 
danken, der auch friihere Konige beseelt hatte, ge- 
fasst. Er hatte auf Mittel gesonnen, um sich die 
Bereitwilligkeit des Volkes zu sichern und dadurch zu 
bewirken, dass es, wie beabsichtigt, im Dharma zu- 
nahme und einen hoheren Standpunkt im Dharma ein- 
nahme. Zu dem Zwecke hatte er beschlossen, Vortrage 
liber den Diiarma halten zu lassen und durch Ver- 
ordnungen Untenveisung im Dharma zu erteilen, 
Dieser Be-^chluss sei ausgefuhrt worden. Er hatte auch 
passende Personen angestellt, um die grosse Masse 
zu unterrichten und zu erziehen und uber die dffent- 
hche Sittlichkeit zu wachen. Er hatte Beamte ange- 
stellt uber Hunderttausende von Seelen mit dem Auf- 
trage , auf verschiedene , von ihm vorgeschriebene 
Weisen das V'olk zu dem, was gut und fromm ware, 
anzuleiten.'^') Zu demselben Zwecke hatte er Dharma- 
Saulen errichtet und Dharma-Aufseher angestellt.*) **; 
Langs der Landstrassen hatte er Banianbaume pflanzen 
lassen, (310) um Rlenschen und Tieren Schatten zu 
gewahren: er hiitte Rlangobiische pflanzen, alle halbe 
Kos von einander Brunnen graben und Treppdh (um 
zu dem Wasser hinunterzusteigen) machen lassen; und 
an verschiedenen Orten fiir eine Menge von Gelegen- 
heiten, wo Menschen und Vieh zu trinken bekommen 


*) Solche Beamten hatten ebenfalls auf die humane Be- 
handlung der Gefangenen zu achten und waren auch mit 
dem Rechtsprechen beauftragt, wie aus dem Edict IV von 
Delhi und V von Girnar etc. heivorgeht. 

**) Ausfuhrlicher wird uber die Anstellung dieser Be- 
amten der Dharma-MahSmatra im fiinften Edicte von Girnar 
u. s. w. gesprochen. Wie wir da sehen, wurden dieselben 
angestellt, um die Aufsicht uber den Dharma unter alien 
Secten, selbst in angrenzenden Landern, auszuiiben. 

Kern, Buadlii‘;nius II. 25 



konnten, gesorgt. Wie friihere Konige hatte er in 
mehr als einer Weise sich bestrebt, durch derartige 
Fursorge das allgemeine Wohl zu befordern, und er 
hatte es gethan, um die Menschen zu bewegen, den 
Dharma zu befolgen. Den Dharma-Aufsehern hatte 
er einen Wirkungskreis, der sich iiber allerlei Gegen- 
stande der Wohlthatigkeit erstreckte, angewiesen, und 
zwar unter alien Secten, sowohl von Monchen als von 
Laien. Er hatte sie angestellt von wegen des Sangha, 
sowohl unter den brahmanischen Ajivika’s, als auch 
unter den Nirgrantha’s (Gymnosophisten der Jaina- 
Secte), und unter den verschiedenen Secten, deren jede 
ihren besonderen Dharma-Aufseher hatte. Sowohl die 
Aufseher als andere Personen waren mit der Aus- 
teilung von Liebesgaben beauftragt, in der Weise, 
dass sie sowohl dem Konige als auch seinen Ge- 
mahlinnen jede gunstige Gelegenheit zu melden batten, 
Wohlthatigkeit, sei es in der Hauptstadt oder in der 
Provinz, zu iiben. Zugleich waren sie beauftragt mit 
der Austeilung von Liebesgaben von wegen der Kinder 
des Konigs und der iibrigen Prinzen und Prinzessinen, 
alles, damit Energie fiir den Dharma gezeigt und 
der Dharma beachtet werden sollte , damit diese 
Energie, diese Betrachtung des Dharma, die in der 
ohlthatigkeit, Wahrhaftigkeit, Reinheit, Milde und 
Gute besteht, unter den Menschen zunehmen sollte. 
Alles Gute nun, das der Konig gethan hatte, ware 
von den Menschen bereitwillig angenommen und be- 
folgt Worden, so dass sie schon Fortschritte gemacht 
batten und auch ferner noch machen wiirden im Ge- 
horsam gegen Eltern und Lehrer, in Ehrerbietung 
gegen Bejahrte, in geziemendem Benehmen gegen 
Brahmanen und Asketen, Arme und Ungliickliche, 
sogar Sclaven und Bedienten. 

Darauf erklarte der Konig , dass der Dharma 
unter den INlenschen zugenommen hatte in zweierlei 
\\ eise : erstens — und das ware das Geringere — 
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durch Verordnungen , wie die Verbote gegen das 
Toten von 1311) gewissen Tieren* **) ) und durch andere 
Edicte: zweitens — und das ware das Wichtigere — 
durch freiwillige Enthaltung, d. h. dadurch, dass man 
aufhdrte, Geschopfen ein Leid zuzufiigen und Tiere 
zu schlachten. Er driickt ferner die Hoffnung aus. 
dass seine Sohne und Enkel das gegebene Beispi(“l 
befolgen wiirden, so lange Sonne und Mond bestehen: 
denn indem sie dieses thaten, wiirden sie hier und 
driiben des Heiles teilhaftig werden. Zum Schlusse 
teilt er mit, dass er das Edict 27 Jahre nach seiner 
Kronung hatte schreiben lassen, und dass es an ge- 
eigneten Orten. sei es auf steinernen Saulen oder auf 
steinernen Tafeln, eingegraben werden solle, damit es 
von Dduer ware. 

Die in diesen Edicten aufgezahlten Punkte kommen 
auch grosstenteils in Edicten alteren Datums vor, 
nicht selten mit grosserer VVeitschweifigkeit. So lesen 
wir in einem Stiicke, welches im 13. Jahre nach der 
Kronung ausgefertigt war'^*), dass sich der Konig 
nicht damit begniigt hatte, Baume pflanzen und 
Brunnen graben zu lassen zum Nutzen von Mensch 
und Vieh, er hatte auch dafiir gesorgt. dass heil- 
kraftige Krauter, Wurzein und Friichte an Orten, wo 
sie mangelten, gepflanzt wurden; sowohl in seinem 
eigenen Gebiete, als in angrenzenden Reichen, in 
Indien, auf Ceilon und in den Landern des griechi- 
schen Konigs Antiochus und dessen Nachbarn hatte 
er gesorgt fiir Arzneien fiir Menschen und Vieh. 

*) Im Edict V von Delhi etc., wo das Toten einiger 
Tiere ganziich verboten, das anderer sehr beschrankt wird. 

**) Edict II von Girnar etc., wovon die letzten und im 
allgemeinen besten XJebersetzungen in Senart Insriptions dc 
Piyadasi p 73 zu finden sind. [Dies war geschrieben, ehe 
Biihler in der Zeitschrift der deutschen Morgenlandischen 
Gesellschaft, Band 37, eine nene Uebersetzung gab, die 
Blanche wesentliche Berichtigungen des von seinen Vor- 
gangern Geleisteten enthalt.] 


25 
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Eine Verordnung aus deni Jahre 26 enthalt aus- 
fiihrliche Bestimmungen, in denen das Fangen und 
Toten einiger Tiere strenge verboten, von anderen 
nur zu bestimmten Zeiten zugelassen wird. Dass 
Agoka selbst in dem massigen Genusse von ani- 
malischer Nahrung mit gutem Beispiel voranging,- 
teilt er selbst in einem anderen Edicte aus dem 
12. Jahre nach seiner Kronung mit.*) „Fruher wurden 
in der Kiiche des Konigs Piyadassi Devanarapriya 
taglich viele Hunderttausende von Tieren geschlachtet, 
um Briihe (zu bereiten). Jetzt da dieses Religions- 
edict geschrieben ist, (312) werden (taglich) nur drei 
Tiere geschlachtet, (namlich) zwei Pfauen und eine 
Antilope; auch ist die Antilope nicht (fur alle Tage) 
bestimmt. In Zukunft werden auch diese drei Tiere 
nicht (mehr) geschlachtet werden.’* 

Die Umkehr in der Gesinnung und dem Benehmen 
des Konigs fand nach seinem eigenen Zeugnisse zeha 
Jahre nach seiner Kronung statt.**) Das Stuck lautet 
ungefahr folgendermassen: „In friiherer Zeit gingen 
die Konige auf sogenannte Vergniigungsziige aus, 
die Jagd und andere dergleichen Belustigungen waren 
ihre Vergniigen; aber Konig Piyadassi ist im elften 
Jahre nach seiner Kronung zu der vollendeten Ein- 
sicht [samlodhi) gelangt; da hat er den Weg des 
Dharma eingeschlagen, der darin besteht, dass er 
Brahmanen und Asketen besucht und beschenkt, 
Greise besucht und mit Geld versieht,sowieimBesuche 
der Landsassen, im Unterweisen im Dharma und im 
Untersuchen des Dharma; daran hat der Konig Piya- 
dassi in spaterer Zeit das grosste Gefallen gefunden.** 
Aus der Fassung dieses kurzen Stuckes lasst sich 


*) Edict I von Gimar bei Senart p 61, bei Biihler p 92. 

**) Edict VIII, bei Senart p 196, bei Biihler p 424 - 
Die Uebersetzung dans le treizieme annee de monsacre wird 
wohl ein Schreibfehler sein, denn dasavasdbhisita kann das 
unmoghch bedeuten. 
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nicht mit Sicherheit ableiten, dass der Wandel in dem 
Gemiite des Konigs mit seinem Uebertritte zum Bud- 
dhismus zusammenfiel; ebensowenig wird darin irgend 
eine Thatsache- angedeut’et, wodurch die Bekehrung 
bewirkt oder beschleunigt werden konnte. Es i^t 
sehr wohl denkbar, dass der Fiirst schon sieben Jahre 
fruher seine Zuflucht zu den drei Kleinoden genommen 
hatte, wie die Ceilonesen wollen, dock muss man 
dann auch zugeben, dass die Bekehrung wahrend 
sieben Jahre ohne Einfluss geblieben ist. In den 
drei Edicten aus dem jahre 256 nach dem Nirvana 
giebt der Konig selbst an, wann er Laienmitglied 
geworden ist; ungliicklicherweise ist die Zahl nicht 
frei von Zweifeln, so dass eine endgiiltige Ansicht 
noch nicht gewonnen werden kann.*) In einer Hin- 
sicht liefert das Stuck den directen Beweis (313) dafiir, 
dass der ceilonesische Bericht von der Vertreibung der 
Brahmanen durch den eben Bekehrten drei Jahre 
nach der Kronung oder dem Beginne der Regierung 
eine Unwahrheit ist. Die Ausdrucke des Konigs selbst 
lassen keinen verniinftigen Zweifel an seiner Toleranz 
in jenen Tagen bestehen. Selbst von einer Begiinsti- 
gung seiner Glaubensgenossen gegenuber Anders- 
denkenden ist keine Spur in dem Stiicke zu finden; 
das Gegenteil ist der Fall. Ja, wie tolerant Piyadassi 
damals noch war, und wie sehr er Toleranz bei seinen 

*) In den mehrfach citirten Stucken von Sahasram 
nnd Rupnath erklart Biihler {IndiaJi Ant. 1877 p 156) das 
zweifelhafte Wort mit 32'/2. Prof. Oldenberg (Vorrede 
zum Mahavagga XXXVIII und Zeitschrift der Deutschen 
Morgenlandischen Gesellschaft XXXV p 473) mit 2', 2, Ist 
letzteres richtig, dann ist A^oka erst ungefahr vier Jahre 
vor seinem Tode fdrmlich iibergetreten. Den Zweifel, den 
Prof. Oldenberg und andere Gelehrte zur Sprache gebracht 
haben, ob fragliche Edicte von Piyadassi sind, teilen wir 
nicht; die Gleichheit des Stiles und der sonderbare Gebrauch 
von diyadhiya, das handgreitlich dem ebenso sonderbaren 
diyddhamata in Edict XIII Khalsi entspricht, sind unseres 
Dafiirhaltens entscheidend. 
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Untergebenen fordern wollte, geht auch aus einem 
Edicte derselben Serie, wozu auch die zwei vorigen 
Stucke gehoren, hervor.'*) Es lautet, mit Weglassung 
einiger Satze am Ende, folgendermassen : 

„K6nig Piyadassi Devinimpriya ehrt alle Secten, 
Geistlichen und Laien, er ehrt sie mit milden Gaben 
und allerlei Beweisen der Hochachtung; doch giebt 
er nicht soviel auf milde Gaben und Beweise von 
Hochachtung, als darauf, dass alle Secten an innerem 
Werte zunehmen mogen. Nun kann man in vielerlei 
Weise an innerem Werte zunehmen, aber das Funda- 
ment dazu ist im allgemeinen die Behutsamkeit in 
Worten, so dass man seine eigene Secte nicht in den 
Himmel erhebt, noch eine andere herunterzieht odet 
ungeziemend mit Geringschatzung behandelt; im Ge- 
genteil, man muss bei verschiedenen Gelegenheiten 
andere Secten mit Achtung behandeln; wenn man 
dieses thut, fordert man das Interesse seiner eigenen 
Secte, wahrend man gegen eine andere Wohlwollen 
beweist; wenn man anders handelt, bringt man seiner 
eigenen Secte Nachteil, wahrend man einer anderen 
einen schlechten Dienst erweist. Wer seine eigene 
Secte in den Himmel erhebt und eine andere herunter- 
zieht. thut das ohne Zweifel aus Anhanglichkeit an 
seine eigene Secte und mit der Absicht, seine eigene 
Secte zu verherrlichen : jedoch wird ein solcher durch 
diese Handlungsweise seiner eigenen Secte nur nm 
so mehr Boses zufugen; darum ist Eintracht gut, 
damit alle gegenseitig den Dharma kennen lernen 
und gerne darauf horen wollen. Das in der That 
ist der Wunsch des Devan&mpriya , dass alle Secten 
wohlunterrichtet und religios sein mogen." 

Bei aller Toleranz fehlte dem Konige keineswegs 
1314) Eifer fiir seinen Glauben, was vor allem aus 
einem Sendschreiben an die Congregation hervor- 

*1 Edict XII Girnar etc., bei Senart p 263. 
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geht.'*) Darin legt er seine Ehrerbietung und Liebe 
fiir den Buddha, den Dharma und den Saiigha an 
den Tag, und erkennt an, dass alles, was Buddha, 
der Herr, gesprochen hat, ein Evangelium ist. Er 
giebt der Congregation zu wissen, dass einige religiose 
Werke, unter denen auch ein kurzer Abriss der Dis- 
ciplin und eine von Buddha gesprochene Moralpredigt 
ist, von den Monchen und Nonnen gelernt und dem 
Gedachtnis eingepragt werden sollen, desgleichen von 
den Laien beiderlei Geschlechtes. 

Magadha’s Konig tritt hier auf als Beschirmer, 
ja als Ordner des Glaubens, und trotz aller Ehrfurcht 
vor der Congregation schreibt er vor, welche Bucher 
der heiligen Schrift von den Glaubigen studirt werden 
miissten, sodass es den Anschein hat, als ob er sich 
in gewisser Beziehung fiber die Geistlichkeit stellte. 
Brahmanen wurde ein verstandiger Ffirst nicht leicht 
solch einen „Wunsch“ zu erkennen gegeben haben; 
es ist wenigstens kein Beispiel davon bekannt. Man 
wird daher vermuten konnen, dass die Politik nicht 
ohne Einfluss auf Piyadassi’s Bekehrung gewesen ist, 
und dass er, um eine alizu einilussreiche geistliche 
Aristokratie, wie die Brahnianische, zu schwachen, 
eine Secte begunstigte, welche an Lenkbarkeit und 
Kriecherei nichts zu wunschen fibrig liess.**) Doch 
an solche Vermutungen wird sich kein Geschichts- 
forscher wagen , solange ihm keine wohlbeglaubigten 
Thatsachen bekannt sind, aus denen man schliessen 
muss, dass der indische Kaiser aus politischen Grunden 
den Sangha begfinstigt hat. Piyadassi’s geheime 
Triebfedern sind uns unbekannt, und es ist nicht er- 


*) Corp. Ltscr. p 97. Das Stuck enthalt leider keine 
Andeutung des Regierungsjahres. 

**) Ausdriicklich giebt der Buddha den Monchen Er- 
laubnis in einer Sache, die seinen eigenen Vorschriften ent- 
gegenlauft, ,,den Konigen zu Willen zu sein.‘ Maha- 
''agga 3, 3. 
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laubt, ihm Ansichten und Ideen anzudichten. Nur seine 
Thaten — und davon ist wenig mit geniigender 
Sicherheit bekannt — und seine Worte konnen wir 
beurteilen, und von diesen letzten ist nicht zu ver- 
kennen, dass sie zuweilen ein weniger giinstiges Licht 
auf seinen Charakter verfen. Durchaus keinen guten 
Eindruck macht der Ton, den er anschlagt, wo er 
von der Eroberung von Kalinga spricht. Der erste 
(315) Teil des Edictes, worin von diesem Ereignisse 
die Rede ist, moge hier eine Stelle finden.*) 

„Im neunten Jahre nach seiner Kronung hat 
Konig Piyadassi Devanampriya Kalinga erobert. 
Mehr denn too 000 Seelen sind infolge desselben weg- 
gefiihrt, 100000 sind getotet und ebensoviele gestorben. 
Sowie Devanampriya die Nachricht empfangen hatte, 
dass Kalinga erobert war, hat er, wo der Dharma 
(Gerechtigkeit) so argen Schaden gelitten hat, seine 
Liebe fur den Dharma bewiesen und Unterweisung 
im Dharma gegeben. O, was fiir eine Reue hatte 
Devanampriya, als er Kalinga erobert hatte; denn 
der gewaltsame Tod, das Sterben und die Wegfiih- 
rung von Menschen bei Eroberung eines Landes, das 
noch niemals unterworfen gewesen war, schmerzten 
Devanimpriya und beschwerten ihn.“ Weiter werden 
die Schrecken eines Krieges geschildert. 

Das alles klingt im Munde von jemand, der selbst 
einen solchen Vernichtungskrieg hat fuhren lassen, 
etwas scheinheilig. Das Ende des Edictes, wo int 
salbungsvollsten Tone erklart wird, dass Eroberungen, 


*) Edict XIII von Gimar etc.; Senart p 308. Sowohl 
der Herausgeber der Inschrilten, als der Uebersetzer haben 
das M ort athaTSsdhhisitasa (so zu lesen) zum vorhergehenden 
Stiicke gezogen, was spracblich unmoglich und zum Ueber- 
iiuss iin AViderspruche mit dem Facsimile des Edictes XII 
von Girnar stebt. Obige Uebersetzung weicht aucb sonst 
in ver'chiedenen Einzelbeiten , aber nicht in Hauptsacben 
von der von Senart gelieferten ab. 
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durch Waffengewalt zustande gebracht, nicht den 
Namen von Eroberungen verdienen; dass nur der 
Sieg durch (oder des) Dharma eine wahre Eroberung 
genannt werden kann, weil nur eine solche Wert fiir 
hier und driiben hat, macht keinen giinstigen Ein- 
druck. Die Erklarung in dennselben Stiicke, dass 
man in den verschiedenen Reichen Indiens und der 
angrenzenden Lander , selbst des Antiochus , des 
griechischen Konigs, und noch vier anderer Konige, 
namlich Ptolemaeus, Antigonus, Magas und Alexander, 
die Dharma-Lehren des Konigs Piyadassi Devanam- 
priya befolgt, wird mehr der Eitelkeit als einem Mangel 
an Wahrheitsliebe 13161 zuzuschreiben sein, doch ist sie 
wenig geeignet, uns ein unbegrenztes Vertrauen in alles, 
was der Konig verkiindigt, zu erwecken. 

Trotz der ubertriebenen Darstellung, die der in- 
dische Kaiser von dem Einflusse seiner frommen Be- 
miihungen giebt, kann man es fiir gewiss halten, dass 
er ernstliche Versuche gemacht hat, seinen Lieblings- 
ideen auch in anderen Reichen Eingang zu ver- 
schaffen, und zwar durch Abfertigung und Absendung 
von Gesandten und Missionaren. Zu den Landern, 
die aufgezahlt werden, gehort auch Taprobane, ohne 
dass man aus den Ausdriicken schliessen kann, dass 
der Sieg des Dharma speciell im buddhistischen Sinne 
auf der Insel grosser und glanzender war, als sonst 
wo. Darin ist allerdings nichts befremdendes , denn 
die Einfiihrung der Heilslehre auf Ceilon datirt offi- 
ciell vom Jahre 18 nach Anoka’s Kronung, wahrend 
die Serie von Inschriften, wozu das eben angezogene 
Stuck gehort, nicht lange nach dem Jahre 12 aus- 
gefertigt ist. 

Die letzten Lebensjahre des Piyadassi. wurden 
durch hausliches Missgeschick verbittert. Im 29. Jahre 
seiner Regierung*) starb seine Liebiingsgemahlin Asan- 


•) Mahav. 134. Es steht nicht dabei ..seiner Regie- 
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dhimitr^. Drei Jahre spater erhob der Konig ein 
boses Geschopf X zum Range der ersten Gemahlin. *) 
Diese thorichte Frau war im Stolze auf ihre Schon- 
heit eifersiichtig auf den heiligen Bodhi-Baum, weil 
ihr Getnahl demselben mehr Ehre bewies als ihr, 
und sie liess sich durch ihren Groll soweit hinreissen, 
dass sie um den Baum eine Art von Dornen pflanzen 
und ihn dadurch verkiimmern liess.’**) Wiederum 
drei Jahre spater starb der durchlauchte Herrscher 
nach einer Regierung von 37 Jahren.***) 

(317) In den nordlichen Legenden spielt die spatere 
Gemahlin Tishyarakshita die Rolle einer Phaedra gegen- 
uberPrinz Dharma-vivardhana, genannt KunalaJ), dem 
Sohne Avoka’s und der Padmfivati. In der wirklich 
bchonen Legende von Kunala wird erzahlt, dass Tishya- 
rakshita fur ihren Stiefsohn in Liebe entbrannte, dass 
der keusche Jiingling der Versuchung widerstand, und 
dass die leidenschaftliche Frau, um ihre Rache zu 
kiihlen, eine hollische List ersann. Sie bewirkte, dass 
der tugendhafte und allgemein geliebte Prinz, wahrend 
er in dem Lager bei Takshagil^ lag, um die auf- 
riihrerische Stadt zu bezwingen-j-J), durch Henkers- 


tung'S doch niU'S gemeint sein, weil sonst die Rech- 
niing nalit 

') Im re.vte i^t naturlich mahcsitte zu lesen. Auffallig 
Ist tass‘i-nitkh,i, ihre Eeschirmung, was Tumour ubersetzt 
„.rn attendant of his former wife."* Entweder verbirgt sich 
unter diesen Silben der Name Tissarakkhh liibereinstimraend 
mit Tishyarakshita, und noch genauer mit Ti-chi-lo-cha, 
d. i. Tishyaraksha bei Hiuen Thsang), oder der Name ist 
entstanden aus irgend einem Berichte, in dem dieselben 
Worte wie im JIahavansa vorkamen; die erstere Annahme 
ist wohl die wahrscheinlichste. 

**) hfit kleinen Abweichungen kommt diese Erzahlung 
auch bei den Nordlichen vor, Burnouf Introd. p 393- 

Dies muss zwischen 231 und 22b geschehen sein. 

;-) Er hatte diesen Beinamen seinen schonen Augen zu 
verJanken. welche dencn des Vogels Kunala glichen. 
tt) Die Rolle dieser “stadt ist ebenso stereotyp, wie die 
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hande seines Augenlichtes beraubt wurde in Ueber- 
einstimmung mit einem Befehle, der scheinbar von 
dem Konige herruhrte, abef in VVirklichkeit von der 
Konigin geschrieben war, die arglistig das konigliche 
Siegel gebraucht hatte. Nicht lange darauf erfuhr 
Kundla, dass seine Stiefmutter die Urheberin seines 
Ungliicks ware; dock weit entfernt davon, sie zu ver- 
fluchen, wiinschte er ihr nur Gutes und schrieb das 
arge Loos, das ihn betrofFen hatte, seinen eigenen 
Handlungen in einem fruheren Leben zu. Er verliess 
mit seiner ihn zartlich liebenden Gattin Kancana-mAli 
das Lager und kain. von ihr gefuhrt und sich durch- 
bettelnd. nach 3’erlauf einiger Zeit in die Hauptstadt 
zuriick. Um seinen traurigen Zustand nicht sofort 
seinem Vater zu oft'enbaren, liess er sich durch seine 
treue Gefahrtin nach dem Palaste fuhren. und im 
Vorhofe angekommen, riihrte er in stiller Nacht die 
Saiten seiner Laute und hob ein wehmutiges Lied an. 
Die Tone drangen bis zum Schlafgemache des Konigs, 
der uberrascht durch die Uebereinstimmung zwischen 
der Stimme des Sangers und der des Kunala sofort einen 
Diener absandte, um zu erfahren, wer da gesungen 
hatte. Der Diener kam mit der Nachricht zuruck, 
dass es ein armer, blinder Liedersanger mit seiner 
Frau ware; der Kdnig, von einem bangen Vorge- 
fuhle erfasst, befahl nun, den Sanger vor sich zu 
fuhren. Die traurige Aufklarung kann man sich vor- 
stellen. Von (318) Riihrung ubermannt und dann in 
Wut entflammend, entbot der ungluckliche Vater die 
schnode Tishyarakshita , um sie schmahlich zu ver- 
stossen und die Todesstrafe uber sie auszusprechen. 
Vergebens machte der edelmutige Kunala alle Ver- 
suche, um sie zu retten: ..Handle, wie die Ehre 


von Vaicali; die erstere befindet sich immer in Aufruhr und 
wird dann durch den Prinz belagert, die letztere ist '■lets 
ein Brutnest von Ketzereien. 
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gebietet, und tote keine Frau,“ sagte er. Sein Gross- 
mut niitzte nichts. Und Tishyarakshita wurde zur 
Strafe fur ihre Missethaf lebendig verbrannt.*) 

Der Roman von Kunila**) zeigt in mehr als 
einer Hinsicht eine iiberraschende Uebereinstimmung 
mit den teihveise erfundenen Geschichten von der 
Kaiserin Fausta, der Gemahlin Constantins des Grossen, 
und von Crispus, seinem Sohne, wie sie im Constan- 
tinopel des 4. Jahrhunderts im Umlaufe waren.***) 


Burnouf Introd. 403 — 413 und 150; Voy. des PH. B. 11 , 
155; Taran. p 48. 

*•) Anmerkung des Uebersetzers. Etwas abweichend 
^vird die Sage von Kunala bei den Jaina’s erzahit, z. B, 
von Hemacandra Paricishtap2^rvan IX, 14 — 50. K.un^Ia war 
als achtjahriger Prinz in Ujjayini. A^oka^ri schrieb an 
dessen Erzielier, KunMa solle unterrichtet werden [adhlyau\ 
Eine Stiefmutter des K.unMa, deren Name nicht genannt 
wird, fiigte unbemerkt ein Punktchen zu einem "Worte, wo- 
durcb der Sinn dahin geandert wird, dass der Knabe blind 
solle {amdhtyau). Das darauf mit deni 
koniglicben Siegel versehene Scbreiben langt in Ujjayini 
an und der gehorsame Sobn erfiillt den vermeintlichen Be- 
fehl seines Vaters. Dieser schenkt ihm nachber die Ein- 
kiinfte eines Dorfes, wo K.unala mit seiner Gemahlin Qarac- 
chri lebte, bis ihm ein Sohn geboren wurde. Um diesem 
die Herrschaft zu sichern, zieht K.unala als Sanger verkleidet 
nach Patahputia, wo er Alle durch seine Lieder bezaubert. 
Der Konig ]a-st ihn kommen und hinter einem Vorhange 
singen. Er fragt ihn dann, wer cr sei, und erkennt geriihrt 
seinen Sohn wieder. Kunala erbittet sich die Herrschaft, 
die ihm Acokacii auch gewahrt, als Kunala mitteilt, dass 
ihm „jetzt eben“ {sa?tiprati') ein Sohn geboren sei. Dieser 
Enkel des Acoka, Namens Samprati, \vird zum yiivardja 
geweiht. 

) Gibbon, Decline and Fall of the Roman Empife 
Kap. 18. lasst sich daruber folgendermassen aus; „Sie 
schreiben das traurige Loos des Crispus den Kiinsten seiner 
Stiefiniitter Fausta zu, deren unversohnlicher Hass oder deren 
^erachmahte Liebe in dem Palaste des Constantin das 
traurige Schauspiel von Hippolytus und Phaedra erneuerte.“ 
Leber ihr Ende erzahlte man, dass Fausta in dem Dampfe 
eines bis zm Ghithhitze erwarmten Bades erstickt worden 
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Die Uebereinatimmung ist in ^er That so gross, dass 
es schwierig ist, des Gedankens an eine nahere Be- 
ziehung zwischen der indischen und der byzantini- 
schen Erzahlung sich zu entschlagen. Abgesehen von 
einigen Ziigen , die dem Ramayana entlehnt sind, 
macht der Roman nicht den Eindruck, in Indien ent- 
standen zu sein. Die Gedanken und Gefiihle der 
handelnden Personen sind so menschlich, im Guten 
sowohl wie im Bosen, und einige Ideen so vollkommen 
im VViderspruch mit allem, was buddhistisch ist*), 
dass man die Quelle dieser Erzahlung ausserhalb 
Indiens und vermutlich in Constantinopel suchen muss, 
nicht am wenigsten deshalb, weil das Ausstechen der 
Augen eine wohlbekannte byzantinische Gewohnheit 
war. Welche Resultate auch die nahere Untersuchung 
'liefern wird, so kann man doch die Legende von 
Kunila getrost eine liebliche Erscheinung nennen, 
wenn man nur hinzufiigt, dass sie als Material fiir 
die Geschichte des A^oka nicht den geringsten Wert 
hat.**) 

(319) Die letzten der bis jetzt entdeckten Edicte 
des Agoka datiren von 256 nach dem Nirvana, also 
aus dem letzten Jahre nach seiner Regierung. Darin 
offenbart der fromme Konig Ansichten, in welchen 
die einen Aeusserungen von Fanatismus, die anderen 


sei, was nicht sehr von Lebendigverbranntweiden verschie- 
den ist. 

•) Man kann sich schwerlich etwas unbuddhistischeres 
denken, als den Urastand, dass Acoka, als er dem K-unala 
bei seiner Abreise nach dem Heere seinen Segen gab „zu 
der Gottheit bat", in diesen Worten: „iIoge die Gottheit, 
die gnadig ist gegen den Meister, den Dharma und den 
Sangha, sowie die vornehmsten Rishi’s (d. h. Heiligen), 
meinen Sohn Kunala beschiitzen. Burnouf a. a. O. 

**) Anmerkung des Uebersetzers. Es verdient bemerkt 
zu werden, dass im ParRishtaparvan nichts anderes iiber 
A^oka^ri erzahit wird , als die in obiger Anmerkung mit- 
geteilte Legende von Kunala. 



von wahrhaltem , vor nichts zuriickschreckendem 
Glaubenseifer sehen mogen. Diese Stiicke namlich, 
die schon mehrmals zur Sprache gekommen sind, ent- 
halten u. a. die Erklarung, dass Devanampriya erst 
nach seinem Eintritte in die Congregation vor mehr 
als einem Jahre einen Eifer zur Schau trug, der gegen 
seine Schlaffheit als Laie gunstig abstach. Als Be- 
weis fur diesen Eifer mag dienen, dass er die Cotter, 
die bis dahin in Indien verehrt wurden. abgeschafft 
hatte. 

Nicht so sehr diese That des Glaubenseifers als 
vielmehr der ganze Ton und Gedankengang genannter 
Urkunden machen den Eindruck, als ob des Fiirsten 
Geisteskraft gelitten hatte. Mehr oder weniger weisen 
alle seine Edicte Spuren eines verwirrten Geistes^ 
auf, aber die drei letzten Stiicke sind Proben von 
wahnsinnigem Geschwatze. Es kann also ein guter 
Teil Wahrheit in den verschiedenen nordlichen Ueber- 
lieferungen enthalten sein, in denen trotz der ronianti- 
schen Einkleidung und allerlei ratselhaften Ausdriicken 
genugsam durchblickt, dass der Fiirst in hoherem 
Alter an religiosem Wahnsinne litt und so sehr ver- 
schwenderisch war, dass er unter Curatel gestellt war- 
den musste. 

In einem dieser Berichte*) liest man: „Als A(,:oka 
114 Jahre''') alt war, gelobte er, 1000 Millionen 


*) Lebeiuh, p 310, Eine andere Version giebt TSran. 
p 38, wo der Enkel und Regent Vasavadatla heisst, Sam- 
padin gilt als der .Sohn des Kunala (u. a. Burnouf Introd. 
P 427k was mit den Angaben des Romanes nnvereinbar ist, 
well Kunala bei der Heirat seines Vaters rait der Stiel* 
mutter ein junger Prinz war und einige Zeit spiiter, als ihn 
das Ungliick traf. war er noch kinderlos, obschon verhei- 
ratet. In hochstens drei Jabren wachst ein Kind niebt zum 
Regentenauf, angenommen namlich, dass Kunala, nachdem er 
Mbncli geworden war, wieder heiratete und einen Sohn bekam. 

'*) V enn man den Wink Taranatha’s befolgt und ein 
Jahr fur ein halbes rechnet, erhiilt man 57; man wiirde 
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Goldstucke fiir den Glauben zu opfern; als er 150 
war, fehlten noch 40 Millionen. Er versammelte die 
Geistlichkeit und (320) schickte sich an, alle seine 
Schatze auszuteilen, wurde aber von seinem Enkel 
Sampadin, welcher den Schatz hiitete, daran verhin- 
dert, und gab Myrobalanenstaub. Nach Beratung mit 
seinem INIinister Radhagupta schenkte er der Geistlich- 
keit das ganze Land. Nachdem er 117 Jahre den 
Stupa’s des Lehrers Ehre erwiesen hatte, starb er und 
wurde in der Gotterregion \\ iedergeboren.‘‘ 

Viel ausfuhrlicher ist dasjenige, was in der A(;oka- 
Legende zu lesen ist und ini Auszuge bier foigt. 

Als A(,oka zum Nutzen der Religion und der 
Geistlichkeit 960 Millionen Goldstucke verschenkt hatte, 
wurde er kranklich und fiihlte sich missmutig bei dem 
Gedanken, dass er bald sterben sollte. Sein Minister 
Radhagupta, der ihn so niedergeschlagen sah, fragte 
ihn ehrerbietig: „Warum, o Herr, ist dein Antlitz, 
welches, dem Tagesgotte ahnlich, von zu grosser Glut 
erglanzt, um von deinen Feinden ertragen werden zu 
konnen, und die Lotusaugen der Frauen unwider- 
stehlich an sich zieht, mit Thranen bedeckt?" Der 
Konig antwortete: „0 Radhagupta, ich beweine nicht 
den Verlust meiner Schatze, noch den meiner Herr- 
schaft, noch das Ende des Lebens, ich traure nur, 
weil ich von den Arya's scheiden muss. Ach, ich 
werde dann die Congregation, die alle Tugenden be- 
sitzt und so sehr geehrt ist bei Gottern und Men- 
schen, nicht mehr sehen. Ich werde ihr nicht mehr 
meine Hochachtung dutch Anbieten von Speise und 
Trank beweisen konnen. Es war meine Absicht, 


darin eine Bestatigung der Angabe sehen konnen, dass der 
Konig 21 Jahre alt zur Regierung kam; denn die Dauer 
derselben war 37 Jahre. Die gleichfolgenden Zahlen stehen 
aber im tViderspruche mit dieser Annahme. 

*) Burnouf hitrod. p 426; vgl. T'oy. des Pel, B. II p 420 - 
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looo Millionen fur die Relig;on zu schenken, und 
ich habe das noch nicht zur Ausfiihrung gebracht.“ 
Nachdem er so gesprochen hatte, sagte er in sich ge- 
kehrt: „Ich gehe die (noch fehlenden) 40 Millionen 
zusammenzubringen , um meine Spenden vollstandig 
zu machen.“ Und sofort sandte er Gold und Silber 
nach dem Kloster Hahnenhof. 

Zu jener Zeit Wcir Sampadin, Kunala’s Sohn, bereits 
Mitregent. Auf die dringenden Vorstellungen des 
Ministers, dass es hochst notig ware, der Verschwen- 
dung des alten Fiirsten ein Ziel zu sleeken, verbot 
der Mitregent dem Schatzmeister, fortan irgend welches 
Geld seinem Grossvater '321) auszuhandigen. A^oka 
sandte nun in Ermangelung des Geldes die goldenen 
Schiisseln, aus denen er ass, nach dem Kloster. Da 
wurde der Befehl erlassen, dass ihm hinfort silberne 
Schiisseln vorgesetzt werden sollten. Doch auch diese 
liess er nach dem Hahnenhofe bringen. Man gab 
ihm eiserne Schiisseln, welche auch nicht sicher in 
seinen Handen waren. Endlich musste man sich dazu 
verstehen, ihm in irdenen Schiisseln das Essen zu 
reichen. Der alte Fiirst fiihlte sich tief gekrankh 
und da ihm noch ein Schatten von Macht gelassen 
zu sein schien, rief er seine Minister und die Ver- 
treter der Biirgerschaft zusammen und sprach in tief 
hetrubtem Tone zu ihnen: „\Ver ist gegenwartig Konig 
im LandeG' Jlit aller ausserlichen Ehrerbietung be- 
eilten sich die Minister zu antworten: „Du, o Herr.“ 
Aber der Kdnjg liess sich dadurch nicht irre machen 
und rief aus: „Warum sagt ihr aus Hoflichkeit eine 
Unwahrheit? Ich bin abgesetzt.“ Indem er auf eine 
halbe Myrobalanenfrucht wies, die er in der Hand 
hielt, fuhr er fort: „lch besitze nichts mehr, woriiber 
ich verfiigen kann , als diese Halfte einer Frucht. 
Nachdem er einmal unbeschrankte Gewalt im ganzen 
Lande besessen, nachdem er in alien Kriegen gesiegt, 
alle Unruhen beigelegt, alle Feinde gedemiitigt und 


401 


die Armen und Ungliicklichen getrostet hat, lebt der 
Konig Afoka jetzt ruhmlos und elend.“ 

Nach diesen Worten rief er einen in der Nahe 
Stehenden herbei und sagte: „Freund, wenn ich auch 
meine Macht verloren habe, so sei doch wegen meiner 
friiheren Verdienste so gut, diesen letzten Befehl, den 
ich gebe, auszufiihren. Nimm diesen halben Myro- 
balanus, das einzige, was mir iibrig bleibt, gehe da- 
mit zu dem Hahnenhofe und biete ihn der Congre- 
gation an, richte den ehrwiirdigen Briidern zugleich 
meinen ehrerbietigen Gruss aus und sage: „Sehet,worauf 
sich der Reichtum des Kaisers von Indian jetzt be- 
schrankt: dies ist sein letztes Almosen; verteilt die 
Frucht unter euch, so dass jeder ein Stuck davon 
bekommt." 

Der Diener, der mit dieser Botschaft beauftragt 
wurde, richtete dieselbe aus und brachte die halbe 
Frucht nach dem Kloster. Er iiberreichte sie dem 
Abte, der nicht umhin konnte, seinem Gefuhle des 
Mitleids Ausdruck zu geben. Er sagte: „Wer ver- 
sptirt keine (322) Riihrung bei dieser Wendung des 
Gliickes? Apoka, der Held der Maurya’s, das Muster 
eines freigebigen Fursten, er, der einmal Alleinherr- 
scher von Indien war, besitzt jetzt nichts mehr, was 
er sein eigen nennen konnte, ausser dieser Halite eines 
Myrobalanus! Von seinen eigenen Unterthanen all 
seiner Macht beraubt, kann er nur diese HMfte einer 
Frucht geben, um gegeniiber einer verblendeten und 
stolzen Aussenwelt Zeugnis von seiner innigen Ueber- 
zeugung abzulegen.“ Nach diesen Klagen stampfte 
man den halben Myrobalanus klein, und jeder der 
Briider genoss der Reihe nach etwas davon. 

Wahrend dies im Kloster vorfiel, hatte der Konig 
seine Frage an Ridhagupta wiederholt: „Sage mir, 
verehrter Ridhagupta, wer ist Herrscher im Lande?“ 
Der Staatsmann antwortete mit dem Ausdrucke defer 
Ehrfurcht: „Herr, du bist der Herrscher." „Nun 

Kern, Buddhismus. 11. 26 
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dann“, rief der Fiirst, wahrend er sich mit sichtbarer 
Anstrengung aufrichtete und seine Blicke rund gehen 
liess, „heute vermache ich der Congregation der An- 
hanger des Herrn das weite Land vom Ocean bis 
zum Ocean, ausgenommen meine Schatzkiste.“ Die 
Scbenkungsurkunde wurde ausgestellt und besiegelt, 
und kaum war dies gescbeben, so gab der Konig 
seinen Geist auf. Durcb die Bemiibung des Radha- 
gupta wurde spater das Land wiederum von der 
Geistlicbkeit losgekauft gegen Bezablung von vierzig 
jMillionen Goldstiicken, die der Verstorbene nocb ge- 
scbenkt baben wiirde, ware er nicbt an der Ausfuh- 
rung seines Vorbabens gebindert worden.*) 

V'^ergleicbt man die Angaben, welche wir dieser 
Legende zu verdanken baben, mit der Erklarung 
Anoka’s, dass er Mitglied der Congregation geworden 
sei, dann kommt man zu dem Schlusse, dass er als 
Moncb tbatsacblicb das Ruder des Staates nicbt mehr 
in Handen bielt, was aucb in der Legende, wenn 
aucb auf andere VVeise, gesagt wird. Seine Thaten, 
wie wir sie bescbtieben finden, mogen nocb so stark 
gefarbt sein, aber sie entsprecben demjenigen, was 
man von jemand in gestortem Geisteszustande er* 
warten darf. Sie entsprecben der Spracbe seiner letzten 
Erlasse. Aucb was die (323) ceilonesische Chronik 
raitteilt, kann uns nur in der Ueberzeugung bestarken, 
dass die letzten Lebensjabre des macbtigen Herrscbers 
traurige waren: Er musste, nacbdem er so viel fur 
den wahren Glauben getban batte, erleben, dass eine 
ieichtsinnige Frau den Bodhibaum mutwillig ver- 
dorren liess. 

Zum Scblusse wollen wir nocb eine andere Er* 
zablung erwabnen, die offenbar nicbt bistoriscb ist, 
sondern eine Fabel, welcbe die betreffenden Ereignisse 


*1 Bfi Hiuen Thsang, P'u p 139 ist es der Konig selbst, ^ 
der das Land wieder einlost. 


i 

1' 



— 403 — 

auf verbliimte Weise andeuten soli.*) Nach der 
Schenkung des Myrobalanus soil der Konig eines 
Tages iiber eine Sclavin, die vom Schlafe uber- 
mannt, einen Fliegenwedel auf die Hand des Fiirsten 
hatte fallen lassen, in solche Wut geraten sein, 
dass er bei dem Gedanken , eine geringe Sclavin 
zeige so wenig Achtung vor ihm, dem einst machtige 
Konige die Fiisse gewaschen batten, vor Zorn platzte. 
Wegen seiner Schlechtigkeit wurde er zu Pataliputra 
als Naga vviedergeboren. Der einzige, der den N^ga 
bandigen konnte, war der Sthavira Ya9as, der soviel 
liber das bose Tier vermochte, dass es nicht mehr 
Vogel und andere Geschopfe als Beute erlegte. Die 
Folge war, dass der N^ga sich der Nahrung enthielt 
und starb, um, wie man sagt, unter den Gottern 
wiedergeboren zu werden. 

Wieviel unsicheres und dunkles auch in all diesen 
Berichten sein mag, sie alle stimmen darin uberein, 
dass der Lebensabend des Kaisers von einem dustern 
Nebel erfiillt war. 

Der Name Anoka’s strahlt in alien buddhistischen 
Landern mit ungeschwachtem Glanze, und von dem 
Standpunkte der Kirche aus hat er alles Anrecht auf 
die Erkenntlichkeit der Glaubigen. Man hat ihn 
haufig mit Constantin dem Grossen verglichen, und 
in der That sind die iibereinstimmenden Punkte zahl- 
reich und zutrelfend, obschon beide an Talent und 
Staatsklugheit durchaus nicht auf dieselbe Linie zu 
stellen sind. Aber wie unbedeutend und kindisch 
Devanampriya Piyadassi auch ist, wenn wir 4hn mit 
dem romischen Kaiser vergleichen , der trotz all 
seiner grossen Fehler ein geschickter Feldherr und 
ein machtiger (324) Herrscher war, bei seinen Glaubens- 
genossen hat ersterer noch mehr Anspruch auf Dank- 
barkeit, als letzterer bei den Christen. Denn Con- 


*) Taran. p 39. 
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stantin that wenig mehr, als der machtigen Stromung 
zu folgen; A^oka dagegen patronisirte eine Lehre, 
deren Anhanger zu seiper Zeit noch nicht sehr zahl- 
reich gewesen sein konnen. Durch seine Beziehungen 
zu fremden Landern hat er ohne Zweifel zur Ver- 
breitung der Lehre beigetragen, um nicht zu sagen, 
den Grund gelegt fiir die riesige Ausbreitung des 
alleinseligmachenden Glaubens. 


KAPITEL II. 

Zweiter Zeitraum. Von Agoka bis 
Kanishka. 

Die Versuche des frommen Konigs, durch Abge- 
sandte nach verschiedenen Reichen in- und ausserhalb 
Indiens seine Ideen fiber den Dharma zu verbreiten, 
mussten ffir die Congregation eine Ermutigung sein, 
Min Beispiel zu befolgen, und dienten jedenfalls dazn, 
ihr den Weg zu ihren friedlichen Eroberungen zu 
bahnen. Sie benutzte dabei die gfinstigen Zeitverhalt- 
nisse, um die Heilslehre unter Indern und Barbaren 
zu verkundigen, und entwickelte dabei einen Eifer, 
welcher mit dem glanzendsten Erfolge gekrdnt wurde. 
In den drei Jahrhunderten, die A9oka von Kanishka 
trennen, waren nicht nur fiberall in Indien Gemeinden 
gestiftet worden, Heiligtfiraer und Kloster entstanden, 
war nicht nur Ceilon vollstandig dem Glauben ge- 
wonnen, sondern auch in Afghanistan, Baktrien, China 
die Lehre des Buddha eingeffihrt. Der Zeitraum, den 
wir jetzt zu behandeln haben, steht also an Bedeutung 
hinter keinem anderen in der Entwicklungsgeschichte 
der Kirche zurfick, und deshalb ist es doppelt zu be- 
dauern, dass die nordlichen Berichte so unglaublich 
verwirrt sind. Ohne einige wenige, aber brauchbare 
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Angaben in den Schriften der heidnischen Inder, und 
ohne die Hiilfe von Inschriften, Monumeriten und 
Miinzen wurden wir ganzlich im Dunkeln herumtappen 
naiissen. 

(325) Gegen das Chaos der nordlichen Berichte 
sticht die geordnete Erzahlung der Ceilonesen iiber 
die Einfiihrung und Befestigung der Lehre auf ihrer 
Insel sehr giinstig ab. Wenn sie auch an Ueber- 
treibung nicht hinter den nordlichen Erzahlungen zu- 
riicksteht, so zieht sie doch bis zu einem gewissen 
Punkte den Unterschied von Ort und Zeit in Betracht. 
Auf den folgenden Seiten werden die Vorziige und 
Mangel der ceilonesischen Geschichtschreibung von 
selbst in das Licht treten. 


i) Bekehrung von Ceilon. Der Apostel Mahen- 
dra. Devanampriya Tishya. Dushta-Gamani. 
Vatta-Gamani. Aufzeichnung des Kanons. Auf- 
zahlung der kanonischen Bucher. Politische 
Revolution. Vrishabha. 

Kurz vor dem Nirvana hatte der Herr prophezeit, 
dass 236 Jahre nach diesem Ereignisse das Licht des 
Glaubens auf Ceilon von Mahendra angeziindet wer- 
den solle.*) Diese Prophezeiung ging piinktlich in 
Erfiillung. Wie konnte es auch anders sein? Beim 
'Herannahen des angedeuteten Zeitpunktes stellte sich 
der Monch Mahendra auf Bitten seines Oberen Tishya- 
Maudgaliputra und der Briider an die Spitze einer 
Gesandtschaft, urn die Lehre des Buddha auf Ceilon 
zu verbreiten. Vor dem Antritte seiner Reise sah er 


*) Dlpav. 15, 71. Unsere Quellen sind Kap. 12 — 17 
der genannten Chronik ; Buddbaghosha im Suttavibhanga I 
P 318—343; Mahav. 83— 138. 
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ein, dass er einen giinstigeren Zeitpunkt abwarten miisse. 
Er sah namlich voraus, dass der alte Konig Muta- 
siva, der schon 6o Jahre regiert hatte, nicht mehr 
lange leben wiirde, und da er im voraus wusste, 
dass Mutasiva’s Sohn und Nachfolger Devanampriya- 
Tishya leichter fur die neue Lehre zu gewinnen sein 
wiirde, als dessen steinalter Vater, hielt er es fiir 
geraten, die grosse Reise bis zur Thronbesteigung 
des genannten Prinzen aufzuschieben. Unterdessen 
beschloss er, zusammen mit den iibrigen Mitgliedern 
der Mission , den Monchen Itthiya (oder 1 jdhiya), 
Uttiya, Bhadra-sala, Sambala, dem Schuler Sumanas 
und dem Laien Bhanduka einen Besuch seiner Mutter 
zu Vedisa-Berg abzustatten.*) (326) Langsatn von 
Qrt zu Ort ziehend, besuchte er seine Vervvandten, 
wozu er sechs Monate gebrauchte. Endlich an dem 
Orte, wo seine INIutter wohnte, angelangt, nahm er 
mit seinen Genossen seinen Einzug in den von seiner 
Mutter gestifteten Vihlra zu Vedisa-Berg. Als man 
dort einen Monat verweilt hatte, war der Vollmonds- 
tag des Jyaishtha (Mai-Juni) angebrochen. Man ver- 
einigte sich zur Feier des Uposatha und beratschlagte, 
zu welcher Zeit man den Zug nach Ceilon unter- 
nehmen sollte. Indra, der Konig der Gbtter, der 
ein lebhaftes Interesse an dem grossen Plane hatte, 
begab sich dorthin und brachte ihnen zunachst die 
frohe Mare, dass der Konig Mutasiva das Zeitliche 
mit dem Ewigen vertauscht hatte. Darauf teilte er 
mit, dass der Buddha prophezeit hatte, dereinst wiirde" 
der Monch JIahendra den Glauben des Jina auf 
Ceilon einfiihren und verbreiten**); endlich bot ihm 

*) Im Mahav, Cetiya-Berg. 

*•) Ziemlich uberfliissig ; denn wenn Mahendra die 
Prophezeiung nicht gekannt hatte, wiirde-keine Mission aus- 
gerustet worden sein. Femer hatte Indra besser daran ge- 
than, die frohe Kunde eher mitzuteilen, denn der alte Konig 
war schon vor einigen Monaten gestorben und DevSnSm- 
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der Himmelskonig wohlwollend seine Bundesgenossen- 
schaft an. Da nun alle Grfinde zu langerem Zogern 
fortgefallen waren, machte Mahendra mit seiner Ge- 
sellschaft sich eiligst auf den Weg, um die ihm auf- 
getragene Aufgabe zu losen. Wie ein Zug Ganse 
erhoben sie sich in die Luft und erreichten fliegend 
noch an demselben Vollmondstage des Jyaishtha die 
Insel, wo sie sich auf den Berg Missaka’*'] herab- 
liessen. 

In jenem Augenblicke befand sich Devanimpriya- 
Tishya, der vor einem Monate zum zweiten Male ge- 
kront war, zufallig in dem Gebirge auf der Jagd. 
Um den Konig in die Nahe des Monches zu locken, 
musste ein Gott die Gestalt einer Gazelle annehmen**), 
und natiirlich musste der Konig, wahrend er (327) 
schnell das vor ihm fliichtende Wild verfolgte, dem 
Orte sich nahern, wo Mahendra sass. Da horte er 
sich plotzlich bei seinem Namen rufen: „He, Tishya, 
komm hierhin!“ Nicht gewohnt, sich so einfach an- 
reden zu horen, und gleichzeitig jemand mit geschorenem 
Haupte sehend, der in zerissene Lumpen und eine 
lohfarbene Kutte gekleidet war, fragte er sich selbst, 
wer der Mann sein konnte, der ihn so einfach an- 
zureden wagte, bis seine Neugierde durch den Fremd- 
ling befriedigt wurde, der sich auf folgende Weise 
zu erkennen gab: 


priya-Tishya gekront worden, zum ersten Male in dem 
zweiten Wintermonate, Dipav, 11, 14; 12, 43; die zweite 
Kronung fand in Vaicakha statt, ebenda 39 Buddhaghosha 
spricht nur von dieser letzten. Zufalligerweise fand die erste 
Kronung gerade in demselben Zeltpunkte statt, an dem 
Mahendra seine Verwandten zu besuchen ausging. 

*) Gegenwartig Mahintale. 

*•) Hatte A^oka gewusst, welche niitzliche Rolle die 
Gotter in den Marchen seiner Glaubensgenossen spielten 
und noch spielen wurden, so wurde er sich es wahrschein- 
lich zweimal liberlegt haben, ehe er sie abschaffte. 
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„Asketen sind ipir, edler Fiirst, Anhanger von des 
' Herrn Gesetz, 

Die mitleidsvoll zu eurera Heil von Indian her- 

gekommen sind.“ 

Diese Begegnung fiihrte zu einem ernsten Ge- 
sprache zwischen dem Fiirsten und dem Monche. 
Allmahlich sammelt sich das Gefolge des Konigs, 
40 000 Mann , um die Hauptpersonen. Mahendra 
trug dann eine Predigt vor, und die unausbleibliche 
Folge war, dass der Fiirst mit seiner ganzen Schaar 
das Glaubensbekenntnis ablegte. 

Friih am folgenden Morgen schickte der Konig 
einen Wagen, um die ehrwiirdigen Herren abzuholen, 
doch es ist uberfliissig zu sagen, dass sie keinen Ge- 
brauch davon machen konnten. Sie schickten also 
den Wagenlenker zuriick mit einer freundlichen Em- 
pfehlung, sie wiirden bald folgen. Darauf flogen sie 
so schnell wie Vogel durch die Luft und liessen sich 
an der Stelle nieder, wo das erste Heiligtum im Osten 
von Anur^ldhapura steht. Zur Erinnerung an dieses 
denkwurdige Herabsteigen ist das Heiligtum so ge- 
nannt worden. 

Mittlerweile hatte der Konig bei seinem Palaste 
ein Festzelt aufschlagen lassen, wo er mit seinen 
Ministern, der Konigin, den Prinzen, Prinzessinnen 
und Frauen des Harems die ehrwiirdigen Gaste er- 
wartete. Als Mahendra und die Uebrigen angekommen 
und mit den gebiihrenden Ehren empfangen worden 
waren, wurde ihnen ein kostbares Mahl angeboten, 
wobei der Fiirst sie eigenhandig bediente. Nach der 
Mahlzeit kam die Konigin AnulS. mit 500 Hofdamen, 
um ihre Aufwartung zu machen. Darauf begann 
Mahendra den Dharma zu verkiindigen und solche 
schauerliche (328) Spukgeschichten zu erzahlen, dass 
Anula und ihre 500 Hofdamen den ersten Grad der 
Heiligkeit erreichten. 

Wahrend dies alles im inneren Hofe vorfiel, war 



ausserhalb des Palastes eine grosse Volksmenge zu- 
sammengestromt. Die Stadter, deren Nengierde erregt 
war durch das, was die Augenzeugen von der Begeg- 
nung auf dem Berge Tags zuvor erzahlt batten, gaben 
immer lauter ihr ungeduldiges Verlangen zu erkennen, 
die fremden Monche zu sehen. Der Konig gab, um 
ibren billigen Wunsch zu erfiillen, Befebl, dass man 
in den Elepbantenstallen auf dem Vorplatze Sand 
streuenund fiir die Geistlicben Sessel bereitstellen sollte; 
denn die Volksmenge war zu gross, als dass man daran 
batte denken konnen, sie in dem Palaste zu em- 
pfangen. Sobald alles bereit war, ging itiahendra 
nacb dem Vorplatze, nahm den fiir ihn bestimmten 
prachtigen Tbron ein und predigte uber die Schrecken 
der Holle, woran er die Verkundigung der vier VVahr- 
heiten knupfte. Der Erfolg seiner Beredsamkeit war 
so, wie zu erwarten war; looo Personen erreichten 
den ersten Grad der Heiligkeit. Der Andrang der 
Neugierigen wurde allmablich so gross, dass selbst 
der Raum auf dem Vorplatze nicht mebr ausreichte. 
Man zog daher nacb dem Nandana-Parke, der im 
Siiden der Stadt lag. Aucb dort predigte der uner- 
miidlicbe Apostel mit nicht weniger gesegnetem Er- 
folge, denn aucb jetzt erreichten lOOo Personen den 
ersten Grad der Heiligkeit. Unterdessen sank der 
Abend herab und machten die Monche schon An- 
stalten, ihr Lager auf dem Berge wieder aufzusuchen, 
als der Konig ihnen den Lustgarten Meghavana als 
Nachtquartier anbot, welches hofliche Anerbieten an- 
genommen wurde. 

Am folgenden Morgen kam Tishya personlich in 
den Lustgarten, um sich zu erkundigen, wie den 
Monchen die Nacht vergangen sei und der Garten 
ihnen gefiele. Auf die Erklarung des Mahendra, dass 
der Ort ihnen sehr gut gefallen hatte, machte sich 
der Konig ein Vergniigen daraus, den Lustgarten der 
Congregation schenkungsweise abzutreten. Die feier- 
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liche Uebertragung des Meghavana, wo spater das 
Kloster Tishya-Hof oder Grossmiinster (Mah&vih&ra)*) 
(329) sich erheben sollte, war von einem gewaltigen 
Erdbeben begleitet. Der zuerst nicht wenig uber 
diese ungewohnliche Naturerscheinung erschreckte 
Konig wurde bald beruhigt, als der Apostel ihm ver- 
sicherte, dass das Erdbeben keinen andern Zweck 
hatte, als anzukiindigen, dass der Glaube nun auf 
der Insel feste Wurzel gefasst hatte.**) 

Tags darauf predigte Mahendra, nachdem er das 
V'ormittagsmahl am Hofe eingenommen hatte, aufs 
neue in dem Nandana-Parke; ebenso an den darauf- 
folgenden Tagen mit dem Erfolge, dass in einer 
Woche nicht weniger als 8500 Personen die Heilig- 
keit erlangten. Zu jener Zeit wies der Konig in der 
friiher beschriebenen Weise die Grenzen des Kirch- 
spiels an, wo ein Vihira zum Nutzen der Monche 
eingerichtet wurde. Bald folgte die Schenkung eines 
anderen Heiligtums auf dem Cetiya-Berg, welches mit 
dem zugehorenden Kirchspiel von hlahendra einge- 
weiht wurde, und zwar am Vollmondstage des Ash&- 
dha, gerade einen Monat, spater als der Apostel mit 
den Seinigen zum ersten Male den Fuss auf die Insel 
gesetzt hatte. An demselben Tage wurde auch Prinz 
Arishta mit 55 anderen Personen von fiirstlichem 
Blute zu Geistlichen geweiht, wodurch die Zahl der 
Arhat's auf 62 stieg.***) Jener Zeitpunkt fiel zu- 
sammen mit dem Beginne der stillen Zeit. 

Die hlonche Jjrachten die vier Monate der Regen- 


*) Die Lage desselben findet man auf der Karte in 
E. Tennenl’i Ceylon II p 6 ii 3 . 

**) Nach Dipav. 13, 39 £Fg. fanden acht auf einander 
folgende Erdbeben start « wahrend Mabav. 106 von einem 
Erdbeben an acht verschiedenen Often spricht. 

•**) Darunter 61 Mdnche, als zweiundsechzigsten muss 
man den Schuler Sumanas mitzahlen, sonst stimmt die 
Rechnung nicht 



zeit in dem Tishya-Garten auf dem Berge des Tishya 
zu. Nach Beendigung der Vakanz, am Vollmonds- 
tage des Kirttika, gab das Haupt der Mission dem 
Devinampriya-Tishya sein Verlangen zu erkennen, 
nach dem Festlande zuriickzukehren. Der fromme 
Konig, der alles gethan hatte, was in seiner Macht 
stand, um die Missionare freundlich zu empfangen, 
und mit seinem ganzen Volke so aufrichtig die drei 
Kleinode verehrte, verhehlte nicht, dass diese Bitte ihn 
einigermassen uberraschte, und fragte den Pater, was 
ihn veranlasste, die Riickreise anzutreten. Mahendra 
antwortete: „Durchlauchtigster Fiirst, wir haben in 
langer Zeit den Buddha nicht gesehen und (330) 
fiihlen immer mehr das Verlangen nach etwas, das 
wir anbeten oder sonstwie verehren k6nnen.“ Der 
schlaue Konig merkte sofort, was los sei: Es fehlte 
noch ein Stupa mit Reliquien des Buddha. Sogleich 
erklarte er sich bereit, ein solches Heiligtum an einer 
Stelle, die der Monch nur auszuwahlen hatte, bauen 
zu lassen. Es kam jetzt nur darauf an, dass man 
sich die notigen Reliquien verschaffte. Auch dieses 
Bedurfnis wurde erfiillt: Mahendra sandte sofort den 
Schuler Sumanas ab, um von A<,oka und dem Him- 
melskonig Indra einige Reliquien fiir den zu errich- 
lenden Stdpa sich zu erbitten. Sumanas erledigte sich 
mit ebensoviel Geschicklichkeit wie Schnelligkeit seiner 
herrlichen Aufgabe, und es gelang ihm, noch an dem- 
selben Tage mit dem notigen Vorrate von Reliquien 
zuriickzukehren. An einem heiligen Orte , der in 
langst vergangenen Jahrhunderten von den Buddha’s 
Kakusandha, Konagamana, Ka^-apa und (,,'&kya be- 
sucht worden war, wurden die kostbaren Ueberreste 
beigesetzt und erhob sich in Uebereinstimmung mit 
dem, was Gotama vor 236 Jahren prophezeit hatte, 
das Kloster Thhparama.*] Die Grundsteinlegung des 


*) Genannt rack dem zugehoriger S'upa; wegen der 
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St-upa wurde durch ein grosses Erdbeben und andere 
Erscheinungen verherrlicht, infolge deren des Konigs 
Bruder Abhaya mit noch looo anderen Personen sich 
in die Bruderschaft aufnehmen Hess. 

Zu derselben Zeit sprach die Konigin Anuli ihrem 
Gemahle gegenuber den Wunsch aus, der Welt zu 
entsagen. Infolge dessen richtete Tishya an den 
hochwurdigen IMahendra die Bitte, Anula in den Orden 
der Nonnen aufzunehtnen, doch der Sthavira ant- 
wortete, dass die Monche nicht befugt waren, Frauen 
zu weihen, und gab darum den Rat, dass man seine 
Schwester, die Prinzessin Sanghamitra aus Pataliputra 
herbeiholen sollte. Der Konig beschloss, nach Ueber- 
legung mit seinen Ministern, Arishta an Ayoka ab- 
zufertigen, um dessen Zustimmung zu der Sendung 
der Sanghamitra und zugleich zur Ueberbringung des 
Bodhibaumes zu erlangen. 

(331) Prinz Arishta reiste nach INIagadha’s Haupt- 
stadt und iiberbrachte, dort angelangt, die Botschaft 
des Tishya und Mahendra. Obschon Agoka anfang- 
lich Schwierigkeiten machte, gab er doch zuletzt dem 
Drangen seiner Tochter nach und schenkte der 
doppelten Bitte seines Freundes und Glaubensbruders 
Gehor. An der Spitze eines zahlreichen Heeres zog 
er, einen Zweig des heiligen Baumes mit sich fiihrend 
und Sanghamitra mit den Nonnen begleitend, aus 
seiner Ilauptstadt durch den Vindhya und durch den 
wilden Wald des Dekkhan bis an das Ufer des 
iMeeres. Mit Thranen in den Augen nahm der 
fromme Fiirst Abschied von dem teuren Baumzweige 
und blickte noch lange traurig dem Schiffe nach, 


Lage siehe E. Tennent a. a. O. Eine Abbildung dieser 
zierlichsten alter ceilonesischen Dagob’s findet sich im 
Journ. As. Soc. Beng. X.VI, T. Ill, wobei die Beschreibung 
von Knighton ebendaselbst p 217 zu vergleichen ist. 
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welches die kostbare Ladung*) uberbrachte. Der 
Einzug des Bodhi geschah auf die glanzendste und 
feierlichste Weise. Zahlreiche Schaaren , mit dem 
Konige, dessen Frau und Kindern vorauf, zogen aus 
Anuradhapura dem Baume oder Zweige entgegen. 
Der Konig opferte zuerst Kranze und Rauchereien, 
und die ganze Stadt prangte im Festgewande.** •••) ) 
Kurz darauf wurde die Konigin Anul^ mit ihren 
500 Hofdamen in den Orden der Nonnen aufgenom- 
men und wurde eine Heilige. Auch Prinz Arishta 
nahm mit 500 Genossen das geistliche Gewand.**’®') 

Auf diese Weise wurde innerhalb sechs Monaten 
die Bekehrung Ceilon’s vollendet. Dank der Gewandt- 
heit und Wunderkraft des Apostels, der Klugheit und 
Frommigkeit des Konigs und der guten Gesinnung 
der Bevolkerung. 

Etwas abweichend ist die Version , die Hiuen 
Thsang in Indien gehort hat.f) Ceilon soil im ersten 
Jahrhundert nach dem Nirvana bekehrt worden sein 
von Mahendra, A9oka’s jiingerem Bruder, der mit 
noch vier anderen Asketen durch die Luft nach der 
Insel flog, um das Licht des Glaubens (332) leuchten 
zu lassen. Die Sendung gelang vollstandig, und in 
kurzer Zeit baute die Bevolkerung iiberall Kloster, 
deren Anzahl im siebenten Jahrhundert bis auf 100 
gestiegen war. Ferner teilt derselbe Reisende im 
einzelnen mit, dass Mahendra in seiner Jugend durch 
anmassenden Stolz, iibermassigen Luxus und greu- 


•) Namlich den Zweig, denn um seine Tochter be- 
kummerte er sich nicht, das war nur ein Frauenzimraer. 

**) Der siidliche Zweig wurde von Sanghamitra zu 
Meghavana gepflanzt, Dipav. 17, 20. Eine Aufzahlung der 
Orte auf Ceilon, wo Stecklinge des Bodhi gepflanzt wurden, 
findet der sich dafiir Interessirende im Alahav. 131; Sutta- 
vibhanga I p 340, vgl, E. Tennent a. a. O. 

•••) Das ware das zweite Mai, es sei denn, dass ein an- 
derer Prinz dieses Namens gemeint ist. 

f) Voy. des PeL B. I p ig8; III p 140, 
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liche Grausamkeit das Entsetzen der Einwohner der- 
tnassen erregte, dass sein Vollbruder A9oka sich ge- 
notigt sah, ihn festsetzen zu lassen. Das Gefangnis 
hatte auf den Prinzen einen heilsamen Einfluss. In 
einer Woche war er ein mit Wunderkraft begabter 
Heiliger geworden; er entsagte der Welt, um als Ein- 
siedler in den Hohlen des Gebirges zu wohnen.*! 

In einem spateren nordlichen Werke** **•) ) ist ausser 
in einzelnen Zugen die Erzahlung beinahe nicht wieder- 
zuerkennen. Sie iauft darauf hinaus, dass irgend ein 
Kaufmann aus Indien einmal — es war in den Tagen 
des Konigs A^oka — dem Konige von Ceilon, Asana 
Sirnhakosha einen holzernen Buddha zeigte und bei 
dieser Gelegenheit die Geschichte des grossen Meisters 
und seiner Nachfolger bis auf den Kirchenvater 
Schwarz*'**) erzahlte. Der Fiirst, dessen Wunsch da- 
durch erregt wurde, mehr von dem wahren Glauben zu 
horen und den Kirchenvater kennen zu lernen, schickte 
einen Gesandten, um den hochwiirdigen Schwarz ein- 
zuladen, nach Ceilon zu kommen. Als letzterer diese 
Einladung empfangen hatte, begab er sich mit einer 
Schaar von 500 Schiilern, mit dem Abgesandten im 
Schlepptau, durch die Luft nach der Insel, auf deren 
Strande er sich sogleich niederliess. Von dort zog 
er unter allerlei bunten Lichterscheinungen und in 
Gesellschalt des Konigs, der ihm entgegen gezogen 
war, in die Hauptstadt. Drei Monate lang predigte 
er den Glauben und erfullte die Insel mit Vihira’s 
und Mdnchen, wahrend eine grosse Menge von Ge- 


*) Ebendaselbst II p 423. 

*•) Taran. p 44. 

**•) Kala Oder Krishna; eine Variante ist Kalika, der 
nachXt>fc«jfeji:A/-.p3o8Taprobane bekehrte, wahrend (^arana 
auf Ceilon die Lehre verbreitete; wieder eine Probe von 
der Sucht der Buddhisten, zwei Namen fur ein- und die- 
selbe Sache zwei verschiedenen Sachen unterzulegen. 
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schopfen in den Genuss der vier Stuien der Heilig- 
keit gesetzt wurden. 

(333) Nachdem wir die verschiedenen Versionen 
der Erzahlung kennen gelernt haben, wollen wir ver- 
suchen, iiber das Mass der darin enthaltenen historischen 
Wahrheit ein Urteil zu fallen. Dass verschiedene der 
Wirklichkeit entlehnte Ziige in der Erzahlung ent- 
halten sind , diirfen wir getrost annehmen. In 
spaterer Zeit war es Regel, dass die Missionare sich 
erst des Wohlwollens und, wenn moglich, der Unter- 
stiitzung des Fiirsten zu versichern suchten, bevor 
sie ihr Bekehrungswerk unter dem Volke begannen. 
Sie erhielten ein Grundstiick vom Landesherrn, um 
Heiligtiimer darauf zu errichten: und sobald erst ein 
Kloster etc. bestand, pfiegte sich um einen solbhen 
Kern herum eine mehr Oder weniger bliihende Ge- 
meinde anzusiedeln. Nicht so sehr kluge Ueberlegung 
als vielmehr die Notwendigkeit und Erfahrung schrieb 
ein solches Verfahren in Landern vor, wo Fremdlinge, 
wie es Missionare der Natur der Sache nach meistens 
sind, rechtlos waren. In einem Punkte stimmen die 
Berichte mit einander uberein: dass die Bekehrung 
von Ceilon unter der Regierung von Ayoka stattge- 
funden hat. Dies darf also als historische Thatsache 
betrachtet werden, alles iibrige spricht gegen sich 
selbst und ist eine erbauliche Fabel, teils mythisch, 
und insofern ziemlich alt, vielleicht vorbuddhistisch, 
teils dogmatisch und von jiingerer Erfindung. Man 
kann durch willkiirliche Auslassungen*) dergleichen 


•) Willkiirlich und daher unerlaubt ist es z. B., Ma- 
hendra’s Zug durch die Luft als eine nebensdchliche Aus- 
schmiickung zu betrachten, denn gerade darauf wird wieder- 
holentlich und offenbar mit Absicht der Xachdruck gelegt. 
Spater werden wir Gelegenheit haben, auf Mahendra und 
die vier anderen Monche, d. h. die fiinf Indra’s Oder Ku- 
cika’s (siehe Band I p 415) zuruckzukommen. 
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dogmatische Marchen zwar beschneiden und verkiirzen, 
aber man irrt, wenn man glaubt, dass ein verkiirztes 
Marchen in hoherem Grade Geschichte ist als ein 
unverkiirztes. Nach dieser Abschweifung kehren wir 
zu der officiellen Kirchengeschichte, wie sie von den 
Monchen von Grossmunster iiberliefert ist, zuriick. 

Wahrend der vierzigjahrigen Regierung des De- 
v&ntopriya-Tishya nahm das Ansehen und der Ein- 
fluss der Kirche stetig zu. Ausser der Stiftung des 
Klosters Tishya-Hof und desjenigen auf dem Cetiya- 
Berg, dem Bau des grossen Sthpa und der Pflanzung 
des Bodhi zu Meghavana schrieb man diesem ersten 
glaubigen Herrscher von Ceiion andere fromme Stiftun* 
gen (334) zu, u. a. den Stupa-Hof, (Thdpdrdma), die 
Vih§.ra’s von Tishya-Hof, Vessagiri und Colaka-tissa. 

Acht Jahre nach dem Tode des Devdnlmpriya- 
Tishya, dem sein Bruder Uttiya folgte, verschied auch 
Mahendra nach einer Amtszeit von 60 Jahren. Die 
Leiche wurde mit alien Ehren , die dem grossen 
Apostel gebuhrten, dem Scheiterhaufen iibergeben und 
auf der Stelle ein Stdpa zur Bewahrung seiner Reli- 
quien errichtet. 

hlahendra und seine Genossen hatten aus Indien 
die vollstandige heilige Ueberlieferung, namlich das 
\ inaya-Pitaka, das Sutta-Pitaka und die sieben Ab- 
handlungen des Abhidharma-Pitaka mitgebracht. Nach 
dem Tode des Apostels und des hervorragenden 
Arishta wurde die Kette der unverfalschten Ueber- 
lieferung von Tishyadatta, Kdla-sumanas, Dirgha- 
sumanas und anderen Schulern des Arishta, und durcb 
ihre geistlichen Nachkommen bis zu den fernsten Ge- 
schlechtern fortgesetzt. 

Das Nonnenkloster zu Anuradhapura, dessen erste 
Oberin die heilige Sanghamitra war, durfte sich aucb 
zunehmenden Glanzes erfreuen. Ausser diesem Stift 
scheint auch ein Nonnenhaus zu Rohana wenigstens 
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zeitweise bestanden zu haben.*) Wie die Monche, 
so zeichneten sich auch die geistlichen Schwestern 
durch Gelehrsatnkeit und Frommigkeit aus, und durch 
eine Reihe von trefflichen Lehrerinnen vvurde die 
wahre Ueberlieferung fortgepflanzt. 

Die folgenden Herrscher von Ceilon traten meistens 
in die Fussstapfen des Devllnampriya-Tishya und 
machten sich durch den Bau von Klostern und Heilig- 
tiimern verdient, keiner aber in dem Grade, wie 
AbhayaDushta-Gamani, d. h. Gamani der Schlechte.** •••) ) 
Dieser Herrscher, der sich durch die Beseitigung von 
32 Fiirsten den Weg zum Throne gebahnt hatte. ist 
bekannt als der Besieger und Nachfolger des Elara, 
eines Tamulischen Eroberers.*'^*) Nachdem Elara 
den Asela, den Sohn des (335) Mutaslva und Bruder 
des Dev&nampriya-Tishya getotet hatte, hatte er, wie 
anerkannt wird, 44 Jahre mit Gerechtigkeit regiert. 

Glmani der Schlechte soil ans Ruder gekommen 
sein 136 (oder 146) Jahre nach der Thronbesteigung 
des Devin^mpriya-Tishya, die um 250 v. Chr. ange- 
setzt werden kann. Rechnet man von diesem letzten 
Zeitpunkt ab, dann wird der Anfang von Gamani’s 
Regierung um 114 (oder 104) fallen, wahrend das 
officielle ceilonesische Datum 161 ist.fi Diesem ruhm- 


*) Dipav. 18, 23. 

**) Diesen Beinamen soil er einer Ungehorsamkeit gegen 
seinen Vater zu verdanken haben. Mah^v. 146. 

•••) Dipav. 18, 53; Mahav. 155. Tamulische Eroberung 
ist ein chronisches Uebel in der Geschichte Ceilons; sie 
war bfters mit einer Verfolgung des Buddhismus ver- 
bunden. 

t) Ueber die blnmogliclikeit der dem Pakunda, Muta- 
slva und dessen Sbhnen zugeschriebenen Zablen siehe 
oben. Vgl. Tumour, Journ. Ass. Soc. Beng. VI, 721, wo 
uns versicbert wird, dass die ceilonesische Chronologic von 
161 ab durch Zeugnisse von anderer Seite bestatigt wird. 
Leider hat dieser Schriftsteller hinzuzufiigen versaumt, welche 
diese Zeugen sind. 

Kern, Buddhismus. 11, "/ 



reichen Fiirsten we'rden grosse Bauwerke zugeschrieben, 
das Kapitelhaas Lohapr^sada und der Grosse Stiipa.*) 
Die Berichte fiber den Ban dieser Heiligtfimer sind 
so verwirrt und fiberschwanglich, dass sie erst einige 
Jahrhunderte nach den ffir diese Gebaude angegebenen 
Daten**) entstanden sein konnen; was jedoch nicht 
ausschliesst, dass sie in gewisser Beziehung zu inter- 
essant sind, um mit Stillschweigen fibergangen zu 
werden. 

Nach der Grundsteinlegung des grossen Stupa***), 
die am 15. Vaig-akha, dem Geburts- und Sterbetage 
des Buddha stattfand, war man in zwei Monaten so- 
weit gekommen, dass der Umkreis des Heiligtums 
abgesteckt werden konnte, oder, wie es anders heisst, 
die Grundsteine gelegt werden konnten, womit die 
Einweihung des heiligen Kreises und die Errichtung 
der steinernen Pfosten gemeint sein wird. Bei dieser 
Feier waren Sthavira’s aus alien Orten Indiens zu- 
gegen; Indragupta, Priyadar9in und andere, worunter 
die sicher nicht am wenigsten interessanten Personlich- 
keiten sind: der Buddha, der Dharma und der Sangha 
selbst. Indragupta muss sich bei dieser Feier ver- 
dreifacht, Citragupta (336) verdoppelt haben, denn 
ersterer wird in der Aufzahlung dreimal, letzterer zwei- 
raal gcnannt.j; Wenn wir den Angaben der wahr- 


*) Ictzterc cine zweite Aus^abe des scbon 

von Tis!i\a ^ebauten sein; <lci Loliapiasada wurde spiiter 
noch ziveimal pebaut von Saddhatissa und Cri-Xaga; Dipa- 
vansa 2o, 4; 22, 36: von den Restaurationen sprechen wir 
nicht. 

**) Dipav, IQ, i; Mahav. 165. Vgl. K.nightoii On the 
rums . / Anuradhn hura I yoHrn. As. Soe. Beny. XVI, 220); 
der Lohapiasada soli msprunglich neun Stockwcrke, jedes 
init 10 > /iellen, i;cliaht haben. 

''*12 Au'pabc. 

7' ('if, 2upta ist auch sonst wohlbekannt als der Aktuar 
odti li.'li'.iii ^-cbieiber der Unttiwell; auch wird er zuweilen 
mU ben Richter der I.>t--n i ientiticirt. Vielleicht 
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heitsliebenden jiingeren Chronik nicht alien Glauben 
absprechen wollen, dann brachte Indragupta 8o ooo 
Oder 8000 Monche mit sich; Mittanna kam mit 
60000 von den 100000 Geistlichen, die in dem 
A^oka-Hofe zu Pataliputra wohnten. So war jeder 
Sthavira von verschiedenen Tausenden begleitet; doch 
Mahideva lief alien den Rang ab; sein Gefolge be- 
stand aus nicht weniger als 4 Millionen und 60 000 
Geistlichen. Dieser Mahideva, alias (^iva, hatte von 
dem KailS.sa kommen miissen; denn jeder weiss, dass 
Mahadeva dort thront. jedoch durch ein Versehen, 
Oder um die Anspielungen nicht zu deutlich zu 
machen, lasst der Chronikschreiber ihn in einem un- 
bekannten Orte, Pallavabhaga wohnen, wahrend er 
den Kailasa als Vihara dem Sdryagupta zuweist.*j 

Aus dergleichen Erzahlungen ist mit vollkommener 
Sicherheit zu schliessen, dass die genannten Gebaude 
geraunieZeit vor der altesten Chronik schon bestanden; 
weiter ist nichts daraus zu lernen, was fur die Ge- 
schichte von Belang ist. 

Kdnig Gimani, der Schlechte. starb nach einer 
Regierung von 24 Jahren. Wahrend einer Zeit von 
mehr als 48 Jahren wurde der Thron von ii Herr- 
schern eingenommen. zum teil von fremden Eroberern, 
bis Abhaya, genannt Vattagamani, zum zweiten Male 
an die Regierung kam, nach der offieiellen Chrono- 
logie 88 V. Chr., Oder wenn man die Zeit des De- 
vanampriya-Tishya zum Ausgangspunkt nimmt, un- 
gefahr 40 v. Chr. 

Unter Vattagamani fasste die Congregation einen 
hochst wichtigen Beschluss. Bis dahin namlich war 
der Text des Kanon. sowie der Coinmentar dazu, die 


steht er auf Grund dieser doppellen Eitjeii'.cliaft zweimal 
auf der Liste. 

*) Ein historischer Siirya^upta lebte n.wh Aiya A^anaa, 
also nach 51X) unscier Zciticclinune: VVas'iljew, C. 207. 
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Attha-Katha, mvindlich fortgepflanzt worden. Damals 
aber sahen die Monche, durchdrungen von dem Ge- 
danken, wie verganglich alles Geschaffene ist, ein, 
dass es niitzlich ware, die heiligen Urkunden schrift- 
lich (337) aufzuzeichnen, und hielten zu dem Zwecke 
eine Versammlung.*) Mehr als dies meldet die altere 
Chronik nicht. Die jiingere dagegen ist viel ausfuhr- 
licher und bringt die schriftJiche Aufzeichnung des 
Kanon und Commentars in Verbindung mit Partei- 
streitigkeiten unter den Briidern.’*'*) Der Prior von 
Grossmiinster (Mahavihara), ein gewisser Mah^-Tishya, 
war von dem Kapitel in den Bann gethan worden. 
Einer der Schuler, der ihm treu blieb, nahm seine 
Zuflucht in das vor kurzem gestiftete Kloster von 
Abhayagiri, wo er wohlwollend aufgenommen wurde. 
Dies verbitterte die Heiligen von Grossmiinster der- 
art , dass sie beschlossen , mit den Briidern von 
Abhayagiri keine Gemeinschaft mehr zu haben. Auf 
eine oder andere Weise wurden auch die Monche 
des neuen Siidklosters in den Streit verwickelt. Dies 
fiihrte zu einer Absonderung (und Secte) der Dharma- 
rucika's, und dies hatte zur Folge, dass ein Concil 
gehalten wurde; denn zu jeder Kirchentrennung ge- 
hort eine Synode: jeder Riss muss geflickt werden. 
Da wurde nun beschlossen, den Kanon aufzuschreiben. 
Da nun die Geistlichen von Grossmiinster und die 
von Abhayagiri noch Jahrhunderte lang als feindliche 
Secten einander gegeniiberstehen, so ist es schwer zu 
verstehen, wie der so wichtige Beschluss von beiden 
Parteien ausgegangen sein kann, und wird man auch 
ohne andere Angaben annehmen konnen, dass nur 
die Grossmiinster’sche Partei auf der Versammlung 
reprasentirt war. 

Wir konnen noch einen Schritt weiter gehen. In 

*) Dipav. 20, 20; Bigandet II p 141. 

’*) Mahav. 207. 
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einem Commentar zu Mahavansa*) wird erzahlt, dass 
die Abhayagiri’schen das ftinfte Buch des Vinaya- 
Pitaka*’') von den vier iibrigen absonderten, weil sie 
streng an der alten Lehre festhalten wollten, weshalb 
sie den Namen Dharmarucika’s^*’^) annahmen. Weiss 
man nun, dass der alte nordliche Kanon auch vier, 
nicht fiinf Abteilungen des Vinaya unterscheidet, und 
bedenkt man, dass jeder Kanon im Verlaufe der Zeit 
eher zu wachsen als zusammenzuschrumpfen pflegt, 
dann hat man alien (338) Grund, zu glauben, dass 
die Abhayagiri’schen , welche die Hinzufiigung des 
Parivira als eine Neuerung bestritten, berechtigten 
Anspruch darauf machen konnten, fiir noch ortho - 
doxer und altglaubiger als ihre heftigen Gegner zu 
gelten. Der Pili-Kanon, wie wir ihn jetzt kennen, 
und schon im fiinften Jahrhundert bei Buddhaghosha 
antreffen, schliesst den Parivara in sich ein: ist daher 
der Kanon einer einzelnen Partei oder Secte der 
ceilonesischen Geistlichkeit, der Grossmiinster’schen, 
und kann daher nicht unter Mitwirkung der iibrigen 
Parteien auf der Insel festgestellt oder aufgezeichnet 
■worden sein-t) 

Man kann davon iiberzeugt sein, dass alles, was 
von der Veranlassung der Kirchenversammlung und 
der Aufzeichnung des Kanon erzahlt wird, wenn nicht 
ersonnen, so doch verdreht ist; denn es stammt von 
einer Partei ab. Das Misstrauen gegen alles, was 
von so einer Seite kommt, ist mehr als gerechtfertigt, 
wenn man das unmogliche officielle Datum der be- 


•) Tumour, Einleitung zu seiner Ausgabe dieser Chrouik 

P cr. 

**) Der Titel desselben ist Parivara. 

**•) D. h. diejenigen, die an dem Dharma Gefallen haben. 
t) Wenn man daher von der siidlichen Ueberliefernng 
spricht, dann ist dieser Ausdnick cum grano salts zu ver- 
stehen; eigentlich ist sie die allein von den verschiedenen 
ceilonesischen Recensionen iibrig geblrebene. 



■wussten Versammlung namlich 454 nach dem Nir- 
vana, also 88 — 89 V. Chr., ins Auge fasst. In dem- 
selben Jahre namlich bestieg, ebenfalls nach der offi- 
ciellen Rechnung, Vattag&mani den Thron, der Konig, 
der das Kloster von Abhayagiri stiftete. Zu gleicher 
Zeit also wurde das Kloster gestiftet, brach der Streit 
aus , und land die Aufzeichnung der kanonischen 
Bucher statt. Ehe wir weitere Betrachtungen iiber 
den stidlichen, genauer gesagt, Grossmiinsterschen 
Kanon anstellen, wollen wir die Geschichte des Vatta- 
gimani fortsetzen. 

Dieser Konig gilt, wie wir soeben hervorgehoben 
haben, als Griinder des Klosters zu Abhayagiri. Dies 
Heiligtum stand auf demselben Orte, wo Jahrhunderte 
friiher der Konig Pakundaka, oder Pandukabhaya, 
der urn 370 — 300 v. Chr. regiert haben muss, ein 
Kloster fiir die Nirgrantha’s oder nackte Jaina-Monche 
hatte bauen lassen.*) Es ist bemerkenswert, dass 
Vattag 3 .mani das Bruderhaus von Abhayagiri (339) an 
der Stelle gebaut haben soli, wo der Nirgrantha Giri 
(d. h. Berg) sich aufhielt, welchem Umstande das 
Kloster seinen Namen Abhayagiri verdanken soil. 
Die Verbindung zwischen Abhaya, d. h. Friedsamkeit, 
und den Jainas ergiebt sich von selbst; denn diese 
Mdnche sind immer in hervorragendem Masse die 
\ ertreter der Fried fertigkeit gegen alle Geschopfe ge- 
wesen und erfreuen sich des Besitzes eines Heiligen, 
der den bezeichnenden Namen Abhayada, Geber des 
Friedens, tragt. Das Jaina-Kloster auf dem Abhaya- 
giri wird also wohl von Anfang an so geheissen haben, 
und unter Vattag^mani, oder wem auch immer, den 
alten Besitzern entrissen und der Bruderschaft der 

*) Mahav. 203, 206. Dipav, 19, 14, Dem widerspriclit, 
was Knighton Joitrn. As. See. B. XVI, 222 sagt, wo auch 
angegeben wird, dass der Dagob an dortiger Stelle ur- 
spninglich 405 Fuss hoch war — , ziemlich apokryph. 
Gegenwartig ist die Hohe 240 Fuss. 
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yikya-Sohne zur Benutzung tiberwiesen worden sein. 
In der Geschichte des Streites zwischen den Bewoh- 
nern von Grossmtinster und Abhayagiri verbirgt sich 
also vermutlich noch etwas anderes, als was die par- 
teiischen Chroniken zu erzahlen fiir angezeigt er- 
achten. Wie dem auch sein mdge, wir haben in den 
verdrehten Ueberlieferungen Andeutungen genug von 
dem Bestehen verponter Ketzer, speciell der Jaina’s 
auf Ceilon kurz vor dem Anfange unserer Zeitrech- 
nung, und zugleich davon, dass die Jaina’s eher auf 
der Insel angesessen waren, als die (^ikya-Sohne. In 
den altesten buddhistischen Schriften ist denn auch 
in der That keine Absicht zu spiiren, die Thatsache, 
dass der Jainismus alter ist als der Buddhismus, zu 
verdunkeln. 

Wir miissen jetzt noch bei den Berichten der 
Chroniken betreffs des Kanons und seiner Aufzeich- 
nung verweilen. Die drei Pitaka’s, wie sie jetzt fur 
die ganze siidliche Kirche gelten und berdts in dem 
fiinften Jahrhundert unserer Zeitrechnung von seiten 
der Grossmiinster’schen anerkannt wurden, sind ver- 
fasst in dem sogenannten Pali, einem indischen Dia- 
lekte, dessen Heimat noch nicht mit voller Sicherheit 
ermittelt ist, und von dem nur soviel feststeht, dass 
er nicht die Sprache des A^oka Oder des Reiches 
von Magadha war. Nichtsdestoweniger ist es keines- 
wegs undenkbar, dass eine Pali-Recension der heiligen 
Texte zur Zeit A9oka’s bestand und, in welcher Weise 
denn auch immer, mit den ersten ISIissionaren nach 
Ceilon kam. Der Commentar , die Attha - Kath&, 
war singhalesisch und kann daher in dieser Form 
nicht von dem Festlande heriibergebracht worden 
sein. Die einfachste Art, sich iiber die Schwierigkeit 
(340) hinwegzuhelfen, ist, anzunehmen, dass der Inhalt 
des Commentars aus Indien stammte, aber spater auf 
der Insel, von wem auch immer, verarbeitet worden 
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sei. Buddhaghosha'*') erklart, dass der betreffende 
Commentar, der auf dem ersten, zweiten und dritten 
Concile gehorig festgestellt war, von Mahendra zum 
Nutzen der Insulaner in die Landessprache ubersetzf 
Worden war. Abgesehen da von , dass die Ueber- 
setzung der heiligen Bucher selbst unvergleichlich 
niitzlicher gewesen sein wiirde — denn dieselben 
dienten zum ewigen Heile der Wesen, was man von 
dem Commentare nicht sagen kann — ist der erste 
Teil der Behauptung aus den Fingern gesogen, und 
hat daher auch der zweite nicht das geringste Ge- 
wicht, so lange er nicht von anderer Seite unterstiitzt 
wird. Einigermassen befremdend ist auch, dass in 
Indien der Commentar spnrlos verschwunden war, so 
dass der Mahavansa**) einem Monche Revata, der 
im Anfange des 5. Jahrhunderts n. Chr. in Indien 
gelebt haben soli, die folgenden Worte in den Mund 
legt; „Hjer (auf dem Festlande)‘‘, sagte Revata zu 
dem beriihmten Buddhaghosha, „ist nur der Te.xt des 
Kanon iiberliefert; der Commentar ist hier nicht vor- 
handen; ferner fehlen hier verschiedene polemische 
Schriften beriihmter Meister. Dieser Commentar, un- 
angefochten und jetzt noch auf Ceilon im Gebrauch, 
ist von Mahendra singhalesisch abgefasst, nach Zurate- 
ziehung dessen, was der Buddha gelehrt hat, und der 
Discussionen. die (,,’ariputra und andere in Verse ge- 
bracht haben.“ 

Die Absicht aller dieser Berichte ist deutlich die, 
den Glauben zu erwecken und zu befestigen, dass 
sowohl der ganze Kanon als auch der Commentar 
in der Recension der Secte von Mahdvihara von drei 
aufeinander folgenden Concilien festgestellt worden 
war, und dass auf der Kirchenversammlung unter 
Vattagiraani kein Titel oder Jota daran verandert zu 


•) Tumour, 7 ourn, As. Soc. Ben^. VI, 510. 

*•) Kap. 3r. 



werden brauchte, noch verandert wurde, so dass man 
bei dieser Gelegenheit nur die rechtmassigen und un- 
veranderlich festgestellten Texte aufzuzeichnen hatte. 
Fur die Richtigkeit der Angabe, dass die Aufzeich- 
nung damals stattfand, kann niemand einstehen, eben- 
sowenig, wie man (341) einen schlagenden Beweis fiir 
das Gegenteil anfiihren kann. Der Inhalt der heiligen 
Bucher kann hier nicht Gegenstand der Untersuchung 
sein; wir werden uns auf eine allgemeine Uebersicht 
von den Hauptabteilungen des Kanons und ihren 
Titeln beschranken.*) 

Auf Grund der oben mitgeteilten Aufzeichnungen 
fiber das erste Concil im Anhange zum Cullavagga 
nehmen wir an, dass der niedergeschriebene Kanon 
an erster Stelle die fiinf Bucher des Vinaya**) ent- 
hielt und zwar in derjenigen Form, in der wir sie 
jetzt noch besitzen. Von dem Abhidharma-Pitaka 
schweigt der kanonische Bericht der ersten Kirchen- 
versammlung. Bins der Bucher dieses Pitaka finden 
wir erwahnt bei Gelegenheit des dritten Conciles zu 
P^taliputra, und da die sieben Werke***), aus denen 
diese Abteilung der Schrift besteht, hinsichtlich der 
Anzahl und auch zum grossten Teile der Titel mit 
den alten Abhidharma’s der Nordlichen iibereinstim- 
men, kann man annehmen, dass die bestehende P 3 . 1 i- 
Recension dieser Werke auf Vattagimani zuriickgeht. 


*) Spater wollen wir versuchen, die ubereinstimmenden 
und abweichenden Punkte, welche der nordliche Kanon 
hinsichtlich der Einteilung und der Titel liefert, ans Licht 
zu stellen. 

•*) PraUmoksha und Sultavibhanga, Mahl- und Culla- 
vagga; Parivlra. Das letzte Buch, eine Art Resume der 
vier ersten, wurde von den Abhayagiri’schen verworfen. 
Obige Uebersicht gilt ausschliesslich fiir den Kanon derer 
von Mah^vih^ra. 

•**) Dhamma-Sangani; Vibhanga; die Abhandlung Katha- 
vatthu; Puggala-pahnatti; Dh^tukath^ Yamaka; die Abhand- 
lung iiber die Patth^na's. 
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Wie viel alter sie sind, soil hier nicht untersucht 
warden. 

Viel schwieriger ist es, hinsichtlich des Sutta- 
Pitaka zu einer fasten Ansicht zu kommen; denn iiber 
dasjenige , was hierzu gehoren soil , waren die 
Doktoren der Kirche vor Alters durchaus nicht einig. 
Kein Wunder; denn die heterogensten Schriften kom- 
• men als Teile dieses umfangreichen Pitaka’s vor. 
Eine der Nummern z. B. enthalt eine ausfiihrliche 
Erklarung von 33 Sutta’s, und es ist selbstredend, 
dass man eine Erklarung von Sutta’s schwerlich in 
der Rubrik der Sutta’s unterbringen kann, gleich- 
giiltig, ob man Sutta im Sinne des Sanskritischen 
sutra, Regel, Lehrsatz, oder von sukta, gute Rede, 
schones Wort, Evangelium, auffasst. Ferner trilft man 
einige Nummern (342) an, welche Sammlungen von 
Liedern enthalten; das sind sukta's keine siitra’s] 
kurzum verschiedene Teile des Sutta-Pitaka gehoren 
nach Form und Inhalt nicht zu einander. 

Nach dera Cullavagga enthielt das Sutta-Pitaka 
von Anfang an, wie es unter dem Vorsitze K&v'yapa’s 
des Grossen von Ananda aufgesagt wurde, fiinf Samm- 
lungen*), und von Buddhaghosha wird dies so ausge- 
legt, dass die fiinfte Sammlung — ganz im Wider- 
spruche mit dem Einteilungsprincipe der vier iibrigen 

*) (.S.immlung von langeren Sutta’s, Lehr- 

rcilen des .Mei.,tersl; -Majjliima-Xikaya (Sammlung von mittel- 
langen dergl.'i; Samyutta-X, (von kuricn')! Angultara-X. 
(von vermiscbtem Inhaltc); Khuddaka-X. (Sammlung von 
kleineren Sachen, die zufalligerweise den bei weitem grossten 
Tell der Schnft umfasst). Fa Hian nennt die Teile des 
Kanons, vermutlich der Malii9asaka - Secte auf Ceilon, 
Agama’s, wie die Xdrdlichen thun. Travels p 165. Die 
Sprache dieser Biiclier nennt er Fan, worunter die Chinesen 
das Sanskrit verstehen; es ist nicht unwahrscheinlich, dass 
der Reisende den Unterschied zw'ischen Sanskrit und Pali 
iibersah, lasst sich aber nicht beweisen. Auch ist noch 
nicht befcannt, ob die von ihm angeschafften Biicher zum 
Kanon derer von JXahavihara gehoren. 
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Sammlungen — nur ein umfassender Titel fiir fiinf- 
zehn Arten von Werken ist: i) Khuddaka-Pitha, 
kleinere Stiicke in Versen und Prosa; 2) Dhamma- 
pada, eine Bliitenlese ethischer Spriiche; 3) Udana, 
lyfische Ergiisse des Buddha; 4) Itivuttaka, Ausspriiche 
des Meisters; 5) Sutta-Nipata, Lehrgedichte; 6) Vi- 
m&na-vatthu,Geschichten von himmlischen Wohnungen ; 

7) Peta-vatthvi,Spuk-undTeufelsgeschichten; 8) Thera- * **) 
gathi, Lieder von Monchen; 9) Theri-gathi, Lieder 
von Nonnen; 10) Jataka, Tierfabeln und Erzahlungen; 

11) Niddesa, ein Commentar (^ariputra’s zum Sutta- 
Nipata; 12) Patisambhida, fiber die Gaben der Heiligen; 

13) Apadana, Legenden; 14) Buddha-vansa, Genealogie 
der 24 Buddha's: 15) Cariya-pitaka, kurzer Bericht 
fiber die verdienstlichen Werke des Buddha in seiner 
Bodhisattva-Laufbahn.*) 

Betreffs dieser Einteilung zeigte sich nun bei den 
Doktoren ein Unterschied der Ansichten. Einige be- 
haupten, dass die 12 ersten Nummern {343) zum 
Abhidharma gehorten, wahrend andere aufrecht er- 
hielten, dass alle 15 zu den Sutta’s gerechnet werden 
mfissten.*’") Nun wfirde man fiber die richtige Stelle 
der 12 Unterabteilungen nicht haben streiten konnen, 
wenn man nicht darfiber einig gewesen ware, dass 
sie in jedem Falle zu dem Kanon gehorten, und in- 
sofern kann man sich auf die Verschiedenheit der 
Ansichten unter den Doktoren zum Beweise daffir 
berufen, dass bereits vor Buddhaghosha (420 n. Chr.) 
der noch jetzt geltende Kanon festgestellt war. 

Obschon man die meisten der 15 Arten von 


*) Es bedarf keines Beweises, dass die Xummern 8, 9, 
II und 14 unmoglicherweise als das ,.Wort des Buddha“ 
betrachtet werden konnen, ausser in m\thischem Sinne; 
nichtsdestoweniger nennt Buddhaghosha dies alles kurzweg 
^>Worl des Buddha“ [buddhavacanam). 

**) Buddhaghosha in Childer's Pali D:ct, p 282. 
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Werken*) auch bei den' Nordlichen als Bestandteile 
des Sutra-Pitaka wiederfindet, ist doch zweifelhaft, ob 
diese Einteilung die alteste ist. Sowohl die Siidlichen 
als die Nordlichen kennen namiich eine andere Ein- 
teilung der Schrift in Anga’s, Unterteile. Die Ceilo- 
nesen zahlen neun Anga’s: Sutta, Geyya, Veyyakarana, 
Githll, Udina, Itivuttaka, Jdtaka, Abbhuta-dhamma 
und Vedalla. Sutta ist bier nur ein Unterteil, nicht 
eine alles umfassende Benennung, was es doch sein 
musste, wenn die acht librigen Anga’s einen Teil des 
Sutta-Pitaka ausmachen sollten. Indem wir uns vor- 
behalten, auf die Klassification der heiligen Bucher 
bei der Behandlung des alten Kanon der Nordlichen 
zuriickzukommen , werden wir Jetzt den Faden der 
Ereignisse auf Ceilon, soweit dieselben mit dem Schick- 
sale der Congregation in Verbindung stehen, wieder 
aufnehmen. 

Auf Vattaglmani folgte dessen Sohn Maha-Tishya; 
auf ihn einer seiner Briider, wefcher in der Geschichte 
unter dem Namen Naga der Rauber bekannt ist, und 
als ein richtiger Rauber 12 Jahre lang sein Wesen 
trieb. Es wird berichtet, dass er 18 Vih&ra's aus 
Rache zerstorte, weil die Monche seiner Zeit, da er 
noch als Vagabund lebte, sich geweigert hatten, ihm 
Zuflucht zu gewahren.**) 

Einer der Nachfolger Vattagamani’s , Amanda- 
gamani, auch Abhaya genannt, der ungefahr 95 Jahre 
nach dem Tode des erstgenannten Fiirsten, also im 
ersten Jahrhundert unserer Zeitrechnung den Thron 
bestieg, verbot das (344) Toten von lebenden Wesen 
in ganz Ceilon. Auch Hess er iiberall verschiedene 
Arten von Stauden pflanzen, welchem Umstande er 
seinen Beinamen Amanda, d. h. Kastorolpflanze, zu 


*) Oder 16, jenachdera man die Sutta’s der drei ersten 
Sammlungen als besondere Art rechnet. 

•*) Mahav. 20S; vgl. Dipav. 20, 24. 
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verdanken baben soli.*) Welche gute Wirkung 
auch das erlassene Verbot gehabt baben mag, der 
woblwollende Konig wild inne geworden sein, dass 
Edicte nicht zur Ausrottung der Schlechtigkeit des 
menscblichen Herzens genugen; denn er wurde von 
seinem eigenen Bruder Kanirajanu oder Kanijinu- 
Tishya ermordet.**) An dergleichen Vorfallen ist die 
Geschichte Ceilon’s nur zu reich. Sie ist eine ein- 
tonige Aneinanderreihung von Verwandtenmord, Tot- 
schlag, Raub, Unzucht, bitterem Sectenbasse, abwech- 
selnd mit Aufzablung von Klostern, Tempeln und 
anderen Heiligtiimern, welche Fiirsten, Fiirstinnen und 
Grosse gestiftet baben. 

Nach dem Tode Amanda- gimani’s folgten un- 
ruhige Zeiten, iiber die der Mtere Chronikschreiber 
hinweggeht, wahrscheinlich nicbt so sehr deshalb, weil 
er die Skandalgeschichten zu bemantein sucht, als 
vielmehr, weil diese politischen Ereignisse fiir ihn von 
wenig Belang waren , und nur insofern wichtig schienen, 
als sie den Bau von Klostern etc. unmittelbar beriihrten 

— und mit dem Bauen fuhr man ziemlich ungestort fort; 

— er findet es deshalb von seinem Standpunkte aus zwar 
der Muhe wert, zu berichten, dass Konig (^iiubha, ein 
Portiersohn, das nach ihm genannte (^ubha-Kloster, 
ferner das schone Vilva-Kloster und verschiedene 
Zellen bauen Hess, doch nicht, dass dieser Portier und 
Portiersohn seinen Herrn, den Konig Tishya Ya<;oldIa, 
umgebracht hatte, wie wir in der jiingeren Chronik 
lesen.***) Auch kann man nur aus dieser letzteren 
Quelle die Nachricht schdpfen, dass Qubha seinerseits 
abgesetzt und ermordet wurde von Vrishabha, der 
an Frommigkeit und guten Werken in Gestalt von 
Gebauden und Geschenken an die Geistlichen seinen 


•) Dipav. 21, 37; MaMv. 215. 

**) MaMv. 215; in Dipav. 21, 38 wird nichts von dem 
Morde erwahnt. 

*••) Dipav. 21, 47; Mahav. 218. 
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Vorganger noch iibertraf.*) Dieser Vrishabha war 
ein Mann aus der Hefe des Volkes, der schon (345) 
unter Yafol&la die Fahne des Aufruhrs erhoben hatte. 
Die von diesem Aufstande gegebene detaillirte Dar- 
stellung**] ist in kurzen Ziigen folgende. 

Es bestand eine Prophezeiung , dass jemand mit 
dem Namen Vrishabha einstens Konig vverden sollte. 
Darum gab Konig Yaipolala den Befehl, alle Manner 
auf der Insel, welche diesen Namen trugen, umzu- 
bringen. Unter denjenigen, die zu der Kategorie der 
Hinzurichtenden gehorten, war auch ein Mann aus 
der Rasse der Lambakarna’s.***) Yon seinem Oheim 
und seiner Tante gewarnt, cntging er mit ihrer Hiilfe 
dem gevvissen Verderben dadurch, dass er eine Zu- 
flucht in Grossmiinster fand. Da erst kam unserem 
Vrishabha die bewusste Prophezeiung, die er noch 
nicht kannte, zu Ohren. Er fasste Mut. wagte einen 
Aufstand anzustiften und stellte sich an die Spitze 
einiger verwegener Gesellen. mit deren Hiilfe er sich 
zum Herrn verschiedener Dorfer machte. Nachdem 
er erst gegen Ya^olala, darauf gegen (,^ubha das 
Feld zehn Jahre lang behauptet hatte, hatte er eine 
genugende Macht unter seinem Befehle, um nach der 
Hauptstadt zu riicken, sie einzunehmen, (^ubha in 
dem I’.ilaste zu tdten und den kuniglichen Sonnen- 
schirm si('li uhcr da^ Haupt ausbreiten zu lassen. 

Es ist leiciitcr zu \erstehen. dass der Chronik- 
schreiber mit oder ohne Absicht eine falsche Dar- 
stellung der Ereignisse gibt, als den wahren Hergang 
der Dinge aufzufinden. Aus solchen mansrelhaften 


W ahrcnd seiner 44jahiigen Regierung feierte er jedes 
Jalii lias \ aicaklia-p'est, rroraus man zu schliessen geneigt 
scm durtte. dass dies,.s l-c-st suiist nicht so regclniassig ge- 
teicrt zu Merdcn pllegtc. 

"1 Mahav. cnj. 

**'; \ crii.uthch ein Sjiuinyin con Mataiiga, d li. Paria; 
denii i ini / !■ Ki unci i'edciiten beide auch Elefant. 
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Angaben die Art und den Umfang der Umwalzung 
bestimmen zu wollen, ware ein cities Bemiihen ; ebenso 
zwecklos ist es, sich in Vermutungen dariiber zu er- 
gehen, inwiefern die Geistlichkeit bei alien diesen 
Bewegungen die Hand im Spiele gehabt hat.* **) ) Nach 
dem Anscheine zu urteilen, hielt sie sich unparteiisch 
und war jedem Herrscher gleich gewogen, wenn er sich 
gegen die Religion und die Congregation verdienstlich 
machte. Den bliihenden Zustand der Religion und das 
Ansehen der Geistlichkeit in den Tagen des V’rishabha 
kann man nach den guten Werken bemessen, durch 
die dieser Fiirst sich eine ehrenvolle Erwahnung in den 
(346) Chroniken von Grossmimster erwarb. Er liess 
den Stupa bei dem Vihara auf Cetiya-Berg erbauen, 
sowie einen Vihara bei dem Kloster Aii;var3'a-Hof 
und ein Kapitelhaus. Ueberall auf der Insel wurden 
die verfallenen Kloster wieder hergestellt; er sorgte 
fiir die Bediirfnisse der Monche, was Wohnung und 
Kleidung betrifft. Der Stdpa-Hof wurde durch eine 
Kapelle bereichert, und sowohl dies Bruderhaus als 
das von Grossmiinster und zu Cetiya-Berg wurden 
mittausend immer brennenden Oellampen beschenkt.' *) 

Mit dem Tode Vrishabha's no n. Clir. schliessen 
wir den ersten Zcitraum der Kirchengeschichte Ceilon’s, 
mehr einer synchronistischen Behandlung der Ereig- 
nisse in beiden Abteilungen der Kirche zu Liebe, als 
well der Tod des ^'^ishabha als ein Wendepunkt be- 
trachtet werden miisste. 

In dem abgelaufenen Zeitraume von 3^/^ Ja.hr- 
hunderten entwickelte sich der Buddhismus auf der 
Insel ohne merkbare Unterbrechungen bis zu der- 
jenigen Hohe. auf der er sich bis in die Neuzeit er- 


*) Lesenswerte Betrachtungen iiber die Un.walzung giebt 
Lassen, Indisclie Altertumskunde II p 1013. 

**) Dipav. 22, i: Mah.'iv. 220. 
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halten hat,*) Eine Trennung unter den GeistJichen 
war unter der Regierung Vattag&mani’s ausgebrochen; 
von da ab standen die Secten derer von Mahavihtra 
Oder Grossmiinster und derer von Abhaj agiri einander 
feindlich gegentiber, und in der spateren Geschichte 
werden wir Gelegenheit haben zu sehen, dass die 
Fehden zwischen den Briidern bin und wieder zu 
Thaten roher Gevvait und arger GlaubensverfoJgung 
fiihrten. 


2) Geschicke der Kirche in Indien. Die letzten 
Maurya’s. Pushyamitra. Griechische Konige. 
Menander und Nagasena. Skythische und an- 
dere Eroberer. Kanishka. Drittes Concil. Auf- 
zahlung der Bucher des alten Kanon. E'in- 
teilung in Anga’s. Vasumitra und Par^vika. 

Acvaghosha. 

Nachdein der grosse Patron des Dharma gestorben 
■war (gegen 231 — 226), foigten verschiedene Fursten 
aus seinem Geschlechte aufeinander; (347) bis 182 — 
178 V. Chr. die Dynastic der Maurya’s vom Throne 
gestossen wurde und das Haus der ^unga’s foJgte. 
In der am wenigsten unzuverlassigen Quelle**) lauten 
die Namen der fcigenden Maurya’s folgendermassen: 
Suyavas, Davaratha, Sangata, Qalifdka, Somavarman, 
Qa^ivarman***) und Brihadratha. 

•) Gegenwartig wird die Anzahl der Buddhisten auf 
der Inset auf i ^/2 Millionen geschatzt, wenig mehr als die 
Haifte der Gesamtbevolkerung, worunter Muhammedaner, 
Hindu’s und einige Christen. 

**) Vishnu-Purana (bei Wilson p 470); vgl. Bumouf 
Lotus p 778. Einige unmogliche Namen haben wir still- 
schweigend verandert. 

**•) Es steht (^aea-dharman da, was kein Name ist; der 
Bedeutung nach ist Ca^ivarman dasselbe wie Somavarman; 
vielleicht sind es zwei Namen ein und derselben Person; 
andere Lesarten sind Catadhanvan oder ()atadhara. 
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Aus dieser Reihe ist Devanimpriya Da? aratha uns 
aus drei kurzen Inschriften zu Nagarjuni*) bekannt, 
aus denen hervorgeht, dass er sofort nach seiner 
Kronung Kryptas als feste Wohnungen den Ajivika- 
Monchen schenkte. Weder aus dem Beinamen De- 
vinimpriya noch aus dem Umstande, dass dieser 
Fiirst eine . Schenkung an eine gewisse Klasse von 
Gymnosophisten machte, kann man irgend etwas hin- 
sichtlich seines Glaubens ableiten. Er kann recht 
wohl ein aufrichtiger Buddhist gewesen sein und 
dennoch, wie sein Urgrossvaler, in seiner freisinnigen 
Periode andere Monchsorden begiinstigt haben. 

Der Vorganger Dagaratha’s, Suya^as, diirfte dieselbe 
Person gewesen sein wie Ku^ala, der sonst als Nach- 
folger Anoka’s genannt wird**]; denn nichts ist ge- 
wohnlicher bei indischen Fiirsten, als mit zwei Oder 
mehr Namen zu prunken. Einige buddhistische Be- 
richte, sowie die der Jaina’s, nennen diesen Thron- 
folger Sampadin (resp. Samprati), den Sohn Kun^la’s. 
Warum es unmoglich ist, dass Sampadin der Sohn 
Kunlla’s gewesen sei, ist schon friiher gezeigt wor- 
den ■***), und das Resultat erleidet keine Veranderung 
durch eine andere Version der Fabel, derzufolge dieser 
Sohn Kunala’s und Nachfolger Ayoka’s Vigata^oka 
hiess.f) Derselbe Vigati^oka Oder Vit^^oka kommt 


•) Corpus Jnscr. 133. 

**) Lassen, Ind. A. II p 284. 

•♦*) Die dort angefiihrten Griinde sind der buddhistiscliea 
Version der Legende, nicht der jinistischen entlehnt und 
gelten daher nur fiir erstere, nicht fur letztere. 

i") Taran. p 40, 50; zur Abwechslung wird er Yasavadatta 
genannt als Mitregent bei demselben Autor p 38. Die Ver- 
mutung Lassen's, Ind Alt. II p 361, dass Suya9as und Sam- 
padin, jeder einen Teil des Reiches A9oka’s geerbt haben 
sollte, so dass ersterer Konig zu Pataliputra, letzterer zu 
Vidi^a wurde, ist unzulassig, denn die Existenz Sampadin’s 
beruht nur auf der Autoritat der A9oka-»Legende , und in 
Ke rn , Buddhismus II. 28 



434 


in einem Werke von nicht geringer Autoritat 
als ein Vollbruder des Afoka vor.*) Da man nun 
ferner (348) weiss, dass diesem Vigat&9oka eine Re- 
gierung von 76 Jahren zugeschrieben wird, wahrend 
die ganze Zwischenzeit zwischen Apoka’s Tode und 
der Absetzung des letzten Manrya nicht mehr als 
48 Jahre betragt, und wenn man waiter bedenkt, dass 
Vigat^Voka bedeuten kann „als A9oka fort war“, 
dann liegt es auf der Hand, dass wir es mit dem 
Namen eines Zeitraumes, nicht mit dem eines Mannes 
zu thun haben. Dieser Zeitraum war jiinger als 
A9oka und folgte unmittelbar auf ihn, kann also fiig- 
lich ebensogut fiir seinen jiingeren Bruder als fiir 
seinen Enkel gelten. Dass man von Ereignissen unter 
diesem allegorischen Konige eigentlich nichts mehr 
wusste, ergiebt sich aus folgender Erzahlung, dem 
einzigen, womit man die Liicke von 76 Jahren aus- 
zufiillen versuchte. Sie lauft auf folgendes hinaus: 
In Orissa war ein reicher Brahmane, Namens R&ghava, 
der sich zu den drei Kleinoden bekehrte. Da er- 
schien ihm ein Engel im Traume und kiindigte ihm 
an, dass am folgenden Morgen ein Monch in sein 
Haus kommen werde. Zur angegebenen Zeit erschien 
in der That ein gewisser Monch, — ebenso allegoriscb 
wie der Konig \ igat&y'oka — der sich des Namens 
Sabbath (Poshadha) erfreute; er wurde wirklich von 
dem Brahmanen verehrt, der sofort 80000 Monche 
versammelte und drei Jahre lang bewirtete. 

Derselbe Geschichtsschreiber schreibt auch auf 
Autoritat der Alien bin dem Konig Vigata9oka, dessen 
Ruhm trotz seiner 76jahrigen Regierung nicht soweit 
verbreitet gewesen ist wie die des Konigs Klotz in 
der Fabel von Jupiter und den Froschen, einen Sohn 

deraelben kommt er als Mitregent zu Pataliputra vor, wie 
der Leser sich erinnern wird. 

*) Divya-AvadJna bei Burnoaf Introd p 360; Wassiliew 
zu Taran. p 287.' 
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Vtrasena, auch Indrasena genannt, zn, welcher siebzig 
Jahre die Erde beherrschte.*) Dieser Name ahnelt 
Vrishasena in der A^oka-Legende , wo die Reihen- 
folge also angegeben wird; Sampadin, Brihaspati, 
Vrishasena, Pushyavarman und Pushyamitra.* *) Da 
Virasena als Vater des Nanda hingestellt wird, und 
ferner die schrecklichste Verwirrung in der Chrono- 
logie herrscht, so entbehrt man aller Stiitzen fur die 
an (349) sich selbst nicht unannehmbare Vermutung, 
dass Virasena und Vrishasena Varianten ein und 
desselben Namens sind.***) 

Von (Jalifuka, der nur in den brahmanischen 
Listen vorkommt, wird an einer Stelle berichtet, dass 
er zu Pl.taliputra herrschte, ein kriegsliebender Fiirst 
und Tyrann war, zwar ein Anhanger der Dharma- 
Theorie, aber in Thaten ungerecht.f) Daraus kann 
man schliessen, dass er mit Recht oder Unrecht fur 
einen eifrigen Buddhisten gehalten wurde. 

Brihadratha, oder Brihada^va, der letzte Sprossling 
der Maurya’s, wurde 182 — 178 von dem Oberbefehls- 
haber der Truppen, Pushy amitra, vom Throne ge- 
stossen, und damit trat das durch den kiihnen Candra- 
gupta gestiftete Haus der Maurya’s fiir immer von 
dem Schauplatz der Weltgeschichte , um dem der 
^unga’s Platz zu machen. 

Pushyamitra war ein Anhanger der alten vedischen 
Religion ff), und die Buddhisten stellen ihn dar als 
eifien Feind ihres Glaubens und Heiligtumsschander. 


♦1 Taran., p 50. 

^ Burnouf Introd. p 430; Pushpadharman und Pushpa- 
mitra a. a. O. sind falsche Formen; Pucchavarnian (Wassiljew 
zn Taran. p 287) ist verdorben aus Pushyavarman. 

*••) Schiefner zuTaran. p 50; in dem Schauspiele Mala vika 
und Agnimitra koromt ein Virasena als Schwager und Feld- 
herr des Agnimitra, Pushyamitra’s Sohn vor. 

tl Garga citirt in der Vorrede zur Brihat-samhita p 36. 
tt' Patanjali zu Panini 3, 2, 122. ' 

28 » 
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Das haben sie offenbar nicht ganz aus der Luft ge- 
griffen, wenn auch die kindischen Fabeln, die sie uns 
auftischen, nicht das mindeste Vertrauen hinsichtlich 
der Details verdienen. So erzahlen sie, dass Pushya- 
mitra, begierig, seinen Namen ebenso zu verewigen 
wie A^oka*), sich einmal mit seinen Ministern beriet, 
auf welche Weise er am schicklichsten seine Absicht 
erreichen konnte. Die Minister sollen ihm geraten 
haben, dasselbe fiir den Glauben zu thun, was sein 
durchlauchtiger Vorfahre, „ein Fiirst aus seinem eig- 
nen Geschlechte" gethan hatte. 

Schon aus dieser Bemerkung geht hervor, dass 
die Verfasser nichts mehr von dem Verhaltnisse zwi- 
schen den Maurya’s und (^Tuiiga’s wussten; doch um 
fortzufahren: der Konig war anderer Ansicht und liess 
sich durch einen Brahmanen**), seinen geistlichen 
Ratgeber, iiberreden, mit einem vollstandigen Heere 
von (350) Fusssoldaten, Pferden, Elefanten und Wagen 
das Hahnenhofkloster bei P&taliputra zu zerstoren. 
Anfanglich wurde seine schnode und vermessene Ab- 
sicht durch das schreckliche Gebriill vereitelt, welches 
der steinerne Lowe an dem There dreimal nachein- 
ander erhob. Da berief der Fiirst — auf den das 
Gebriill wenig Eindruck gemacht zu haben scheint — • 
das Kapitel der Geistlichen zusammen und that ihnen 
kund, dass er gesinnt ware, den Glauben des Buddha 
abzuschaffen. Er stellte ihnen anheim, ob sie lieber 
den Stdpa oder das Kloster zerstort sehen wollten. 
Die Monche zogen vor, dass dann eher das Kloster 
zerstort wiirde. Der Konig that, was das Kapitel 
wahlte, liess das Gebaude schleifen***) und alle Be- 

•) Bei dieser Eitelkeit dieses Fiirsten ist es befremdend, 
dass er keine stolzen Denksaulen und Felsinschriften hinter- 
lassen hat. 

**) Bumouf, Introd. p 430. 

**•) Das Kloster lag in Triimmem in den Tagen Hiuen 
Thsang’s (Mem. II p 6); dass es gewaltsam zerstort war, 
meldet der Reisende nicht. 
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wohner umbringen. Darauf zog er nach ^akala, wo 
€r einen Preis von hundert goldenen Denaren*) aus- 
setzte fiir den Kopf eines jeden (j^ramana, den man 
ihm brachte. Ein gewisser Monch bot freiwillig sein 
eigenes Haupt dar, um die Heiligtiimer und das 
Leben der Briider zu retten, was zur Folge hatte, 
dass der Fiirst die Heiligen in dem Lande umbringen 
liess. Als er auf Widerstand stiess, zog er weiter, 
bis er endlich den siidlichen Ocean erreichte, wo er 
mitsamt seinen Truppen und VVagen in einen Pels 
eingeschlossen wurde. Von da an gab man dem 
Pushy amitra — der in den Eels eingeschlossen war 
— den Zunamen Munihata*'*); mit ihm starb die 
Dynastie der Maury a’s (!) aus. 

Weniger unverstandig klingt ein andererBericht***): 
„Der brahmanische Konig Pushyamitra mit den vibri- 
gen Ketzern fiihrte Krieg, verbrannte von Madhya- 
de9a bis J^landhara eine Menge Vih^ra’s und totete 
auch einige Monche, obschon die meisten derselben 
nach anderen Landern sich fliichteten. Pushyamitra 
starb 5 Jahre spater in dem Norden.“ Diese Ver- 
folgung soil fiinf Jahrhunderte nach dem Buddha 
stattgefunden haben, also too Jahre nach (351) Ka- 
nishka. Da letztgenannter Fiirst drei Jahrhunderte 
nach Pushyamitra lebte, ist der Bericht erstens un- 
wahr, und muss er zweitens noch einige Jahrhunderte 
nach Kanishka abgefasst sein, als man nicht mehr 
wusste, dass Pushyamitra nicht lange nach A^oka auf 
den Thron gekommen war. 

Es ware allzu kiihn, die Moglichkeit einer Glaubens- 

*) Wann die rbmischen Golddenare zuerst in Indien 
nachgepragt worden sind, ist unbekannt; naturlich Jahr- 
hunderte nach Pushyamitra. 

*•) Dies soil bedeuten „der Toter der Weisen”; leider 
bedeutet es gerade das Gegenteil; ,,von den Weisen ge- 
t6tet.“ 

•**) T^ran. p 8l. ^ 
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verfolgung unter Pushyamitra leugnen zu wollen, ob- 
gleich die buddhistischen „Ueberlieferungen“ eher da- 
gegen als dafiir sprechen. Hatte man irgendwelche 
Etinnerung an Thatsachen bewahrt, dann wiirde man 
nicht seine Zuflucht zu der Aneinanderfiigung von 
unmoglichen und liberdies nichts bedeutenden Marchen 
haben zu nehmen brauchen. Indessen ist es aus 
mehr als einem Grunde wahrscheinlich, dass unmittel- 
bar nach dem Sturze der Maurya’s, eine ungunstige 
Stimmung gegen die ^ikya-Sohne im eigentlichen 
Hindustan herrschte. Die Biirgerschaft, velche in 
den buddhistischen Berichten wiederholentlich als fiber 
den allzustarken , ausser allem Verhaltnis mit dem 
Bedurfnisse stehenden Zuwachs der Monche ungehalten 
dargestellt wird, hatte bei der Erinnerung an die Miss- 
verwaltung und Verschwendung der Maurya’s’'') wenig 
Grund, mit einer Klasse von Leuten zu sympathisiren, 
die in ihrem Reglement die Annahme der kleinsten 
Gabe in Gold oder Silber verbieten, aber die Ver- 
schwendung von Landschenkungen zum Nutzen der 
Congregation als den Kulminationspunkt der Ffirsten- 
tugend anpreisen. Bei einer solchen Stimmung ist 
es denkbar, dass hier und da Kloster gepifindert wor- 
den sind, wobei wahrscheinlich die Machthaber ein 
Auge zudrfickten. Bis jetzt ist hierfur aber noch kein 
Schatten eines Beweises vorhanden.•) **) 


•) Aus einer Anmerkung Patanjali’s zu Panini Sf 
3, 99 wird man geneigt sein zu schliessen, dass diese 
Fiirsten ein Monopol znr Anfertigung von Gdtzenbildern 
batten. Mit Sicherheit folgl wenigstens das aus dieser Be' 
merkung, dass die Staatskasse unter ihnen in schlechtem 
Zustande war. 

*•) Was mehr heissen will, die Buddhisten selbst haben 
die Theorie, dass dreimal Glaubensverfolgungen stattge- 
funden haben, dass dreimal die Heiligtiimer zerstort wor- 
den sind; aller guten und bdsen Dinge sind drei. Die 
drei Verfolgungen haben, das steht officiell fest, stattge- 
funden zwischen NagMjnna und Asanga, d. h. znischen 
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Gleichzeitig mit der ^unga-Dynastie von ungefahr 
182 — 70 V. Chr. herrschten in Baktrien, Kabul und 
dem nordwestlichen Indian griechische Fiirsten, die 
ihre Einfalle und Eroberungen bis an die Yamuni, 
und nach einem indischen (352) Berichte selbst bis 
Oudhe und P&taliputra ausdehnten. Hatten die 
Griechen, deren Kriegstiichtigkeit von brahmanischen 
Autoren ebenso geruhmt wird wie ihre Wissenschaft, 
nicht fortwahrend untereinander Krieg gel'iihrt*), dann 
wvirden sie vermutlich eine dauerhaftere Herrschaft 
im Herzen des Landes gegriindet haben, als die 
Skythen und Turushka’s einige Jahrhunderte spater. 

Der beruhmteste unter den griechischen Herrschern 
eines Teiles von Indien ist Menander, der um 150 v. Chr. 
bluhte. Diesen Namen hat man ohne Zweifel mit 
Recht wiedergefunden in Milinda.**) Sehr beachtens- 
wert ist ein Bericht, den Plutarch uns uber diesen 
Konig hinterlassen hat,***) Als Menander von 
Baktrien, sagt er, nach gerechter Regierung in seinem 
Lager gestorben war, sorgten alle Stadte seines Reiches 
gemeinschaftlich fiir die Leichenfeierlichkeit. Bei dieser 
Gelegenheit geriet man wegen der Knochemiberreste 
des geliebten Fiirsten in einen Streit, der mit Muhe 
so geschlichtet wurde, dass jede Stadt einen gleichen 
Anteil an seiner Asche zum Andenken bekam. Diese 
Erzahlung, deren historischer Wert nicht untersucht 
zu werden braucht, klingt soznsagen wie eine andere 


150 und 550 n. Chr, (Wassiljew B, p 303). Man sieht, 
dass von den Verfolgungen Pushyamitja’s nichts ubrig 
bleibt. 

*) Auch dies wird in einem brahmanischen Werke be- 
richtet; Garga m Brihat-Samhila, Vorrede a. a. O. 

**) Im Pali; im Sansknt hat der Name vermutlich 
Milindra oder Minindra gelautet, mogUcherweise mit einer 
Nebenform Minandra, woraus leicht Minara entstehen konnte; 
auf seinen Miinzen scheint der Name Menanda zu lesen 
zu sein. 

***) Reipubl. gerendae princ. 28; vgU Strabo XI, 516. 
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Version von der Sage der Verteilung der Reliquien 
des Buddha, und es ist schwer zu glauben, dass beide 
Erzahlungen in keinem Zusammenhange stehen sollten. 
Es liegt wenigstens eine Andeutung darin, dass zwi- 
schen Menander und den Buddhisten Beziehungen 
bestanden. In den „Fragen des Milinda", welche 
Schrift, wie man weiss, den griechischen Konig zu 
einem Proselyten des Kirchenvaters Nagasena macht, 
wird als eine seiner Residenzen S%ala*) angegeben, 
und dieser Zug tragt den Stempel einer wahren 
Ueberlieferung. Ueber die Zeitbestimmung kann man 
nicht dasselbe sagen. Die Sache ist von so grossem 
Interesse, dass wir naher darauf eingehen miissen. 

(353) Der unbekannte Verfasser der Fragen lasst 
den Buddha prophezeien, dass ein Schuler nach Ver- 
lauf von fiinf Jahrhunderten nach dem Nirvina wieder- 
geboren werden solle, und es ergiebt sich, dass diese 
Person Konig Milinda wurde. Legt man das offi- 
cielle ceilonesische Datum des Nir\ 4 na 543 zu Grunde, 
dann wiirde Milinda 43 v. Chr. geboren sein, mehr 
als ein Jahrhundert zu spat. Geht man von dem 
Zeitpunkte der Kronung Anoka’s aus, dann wird der 
Betrag des Rechenfehlers noch grosser.**) Hatte der 
Autor um den Anfang unserer Zeitrechnung gelebt, 
dann wiirde er einen solchen Fehler nicht gemacht 
haben konnen. Das Buch muss deshalb viel spater 
abgefasst sein, man kann getrost annehmen, nicht 
vor 100 n. Chr. Solch ein Zeugnis ist kein Zeugnis. 
Ausserdem lasst der Verfasser der Fragen die sechs 


*) Sanskrit (Jlakala, bei den griechischen Schriftstellern 
Sagala Euthydemia oder Sangala. Es lag nahe bei dem 
jetzigen Amritsar; siehe Vivien de St. Martin zu Voy. des 
PH. B III p 327. 

**) Zwischen jenem Zeitpunkte, 218 nach dem Nirvkna 
und 500 liegen 282 Jahre; setzt man ersteren um 260 v. Chr. 
an, dann wird Menander’s Zeit in das erste Jahrhundert 
unserer Zeitrechnung fallen. 
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Irrlehrer Piirana-Kassapa etc. in ungeschwachter Kraft 
unter Milinda bliihen, so dass er entweder mit der 
heiligen Schrift, Oder mit seinen Lesern, oder mit 
alien beiden sein Spiel treibt. 

Trotz alledem konnte die Nachricht, dass Naga- 
sena und Menander Zeitgenossen waren, auf einer 
wahren Ueberlieferung beruhen. Auch dies wiirde 
unmoglich sein, wenn N 3 .gasena mit N 3 .girjuna iden- 
tisch ware, wie man des ofteren behauptet hat; denn 
alle Berichte, sowohl buddhistische als andere, stim- 
men darin iiberein, dass N^garjuna nach Kanishka 
auf die Welt kam, d. h. im zweiten Jahrhundert 
unserer Zeitrechnung. Indessen kann der einzigste 
Beweis, den man fiir diese Behauptung anzufiihren 
gewusst hat, nicht als triftig gelten.*) Zu dieser 
Verwechslung von N^gasena mit Nigarjuna haben 
die buddhistischen Berichte nicht die geringste Ver- 
anlassung gegeben, wie verwirrt und wenig zuverlassig 
sie auch sonst sein mogen. In einer tibetanischen 
Schrift**) wird Nigasena unter den i6 Aposteln auf- 
gefiihrt, die unmittelbar nachdem Kivyapa in dem 
Berge verschwunden war, nach alien Richtungen hin 
abgesandt wurden, um den Dharma zu verkiindigen. 
Er liess sich (354) auf dem Berge Urumunda bei 
Rajagriha nieder***), gerade kein passender Ort, um 
die Menschen zu bekehren, sollte man sagen. Dieser 
Nigasena, auch unter dem Namen N&gamudra be- 
kannt, ist offenbar eine Figur aus der Mythologie, 


*) Burnouf, Introd. p 570 identificirt namlich beide 
Kirchenvater, weil in einem Commentare zutn Abhidhar- 
mako^a eine Ansicht des Nagasena heftig bestntten wird. 
Auf demselben unzuverlassigen Grunde der Namenahnlich- 
keit beruht die nachweisbar falsche Gleichsetzung von 
Vasubandha mit Vasumitra und von Gunaprabha mit Guira- 
mati, in Lotus p 358 fg. 

**) Siehe Schiefner Note 43 zu Lehensheschreibung, 

***) Andere behaupten, dass dieser Berg bei Mathura 
lag; Burnouf, /ni/'orf. p 378; vgl. Schiefner zu Tkran. p 286. 
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Oder sonst erdacht, um die vollstandige Unwissenheit 
der Monche zu verdecken. 

Ganz anders lautet ein Bericht, welchen ein tibe- 
tanisches Werk von nicht geringerer Autoritat*) 
enthalt; namlich dass in der Bruderschaft Streitig- 
keiten entstanden 137 Jahre nach dem Buddha, zur 
Zeit der Konige Nandin (besser Nanda) und Mah 4 - 
padma, und dass eine Absonderung von Secten Platz 
griff zur Zeit der Kirchenvater Nftgasena und Mano- 
ratha, worauf 63 Jahre spater der Kirchenvater Vatsi- 
putra**) das Wort des Herrn sammelte. Trotzdem 
es auch von anderer Seite her feststeht, dass Nanda 
Mahipadma — aus dem nach beliebter buddhistischer 
!Methode zwei Personen gemacht sind — unmoglicher- 
weise nach den Maurya’s gelebt haben kann, lasst 
ein tibetanischer Geschichtsschreiber * * *) dieses Paar 
eine geraume Zeit nach A9oka auftreten. Was, wird 
man fragen, kann den Geschichtsschreiber bewogen 
haben, einen solchen monstrosen Anachronismus zu 
begehen und die Reihenfolge der Dynastien umzu- 
kehren? Um dies einigermassen erklarlich zu finden, 
muss man im Auge halten, dass die Zwischenzeit 
zwischen Buddha und Kanishka bei den Nordlichen 
auf 400 Oder 300 Jahre festgesetzt wird. Liegen 
zwischen beiden 400 Jahre, dann wird Nanda Mahi- 
padma 263 Jahre (400—137) vor Kanishka gelebt 
haben, und N%asena ebenfalls. Nimmt man an, 
dass Kanishka 78 n. Chr. den Thron bestieg, dann 
wird man bei der Zuriickzahlung als Datum des 
N^gasena 185 v. Chr. findenf), in welchem Falle er 


’•) Siehe Wassiljcw zu Tlran. p 298. 

••) Vatsiputra und Vajjiputra scheinen mehrfach ver- 
wechselt zu werden. 

•••) Taran. p 52, 55. 

t) Wahlt man 300, dann wird der Kirchenvater 85 v. Chr. 
leben. 
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wirklich ein Zeitgenosse des Menander genannt wer- 
den kann.*) 

(355) 6 'ner Stelle**) lesen, dass der 

gelehrte Kirchenvater NSga, der unter Konig Nanda 
bliihte, Veranlassung zur Lostrennung der vier Schulen 
gab und die fiinf Artikel anpries, so muss ohne 
Zweifel dieselbe Person gemeint sein wie Nigasena; 
aber ob diese Person, die nicht weniger gross als 
Schismatiker***), denn als Weiser ist, einen Menschen 
reprasentirt, ist zweifelhaft. Wir glauben es zwar, 
aber zugleich auch, dass es niemals einen beriihmten 
buddhistischen Kirchenvater Namens Niga oder Niga- 
sena gegeben hat, und dass derselbe ein Pseudonym fiir 
Patanjali, den Verfasser des Compendiums des Yoga 
und des Mahabhishya ist, der zur Zeit des Menander 
lebte.f) Da man weiss, dass die Buddhisten jeden 
beriihmten Mann in Indien zu einem der ihrigen ge; 
macht haben, selbst ihren unversohnlichen Gegner 
(^^ankara, um von Pinini nicht zu sprechen, so wiirde 


*) Man hat alien Grund, den Zahlen, wie falsch sie 
auch gruppirt sein njogen, zu vertrauen; denn zahit man 
76 (die Anzahl der Jahre des allegorischen VigatJ^oka) 
plus 70 (Betrag des Zeitraumes Vlrasena) zu 163 (Zwischen- 
zeit zwischen Nanda und Kanishka), dann erhalt man 309. 
VSrasena wird Nanda’s Vater genannt, deshalb ist der Be- 
ginn des Nanda gleich dem Ende des Vlrasena; mit anderen 
Worten, lebte Nanda 163 Jahre vor dem Ende des 300- 
jahrigen Zeitraumes (der vor A^oka angegeben wird), dann 
muss Vigata^oka noch 165 Jahre frtiher begonnen haben. 
Dieser Beginn ist das Ende Anoka’s; deshalb muss A^oka 
gestorben sein 309 Jahre vor Kanishka; Resultat 231 v. Chr. 
Unsere friihere Berechnung ergab 230. 

**) Xaran. a. a. O. 

***) Auch deshalb besonders merkwurdig, weil er Ver- 
anlassung zu einer Spaltung gab, nicht in zwei, sondern in 
vier Schulen. 

t) Er heisst u. A. Nage^a, Herr der Nhga’s; auch 
Phaiiin; vgl. Vikramankacarita von Bihlana 18, 82; Hemadri 
Caturvarga-Cintmnani II, I, ic8. •> 
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es beinahe ein Wunder sein, wenn sie den Patanjali 
nicht auch in Beschlag genommen batten. 

Obschon wir den Kirchenvater Nigasena oder 
Niga mit gutem Gewissen aus den Listen der bud- 
dhistischen Celebritaten streichen und einigermassen 
an den buddhistischen Sympathieen Menander’s zwei- 
feln, weil auf seinen Miinzen nicht das geringste da- 
von zu merken ist, so wollen wir doch nicht leugnen, 
dass die (^'ikya-Sohne in den Tagen der griechischen 
Konige mit grosster Energie bemiiht gewesen sind, 
die Heilslehre in den nordwestlichen Grenzlandern von 
Indien, in Kashmir, Kabul und Baktrien zu verbreiten. 
In all diesen Landern hat der Dharma Jahrhunderte 
lang in vorzuglicher Bliite gestanden. Kashmir und 
G 3 ,ndh&ra waren weitberiihmt als Lander, wo der 
Same des (356] Glaubens besonders iippig aufgegangen 
war, so dass selbst Buddhaghosha sie auf eine Linie 
mit Ceilon stellt; noch zu seiner Zeit warden diese 
Lander verklart durch die lohfarbene Kutte der Monche 
und beseelt von dem Hauche der Propheten.*) Ueber 
die angebliche Bekehrung von Kashmir und GJndhSra 
durch Madhyintika und iiber die Stupa’s, die A^oka in 
erstgenanntem Reiche soil errichtet haben lassen, ist 
schon gesprochen worden. Wenn man dem Berichte 
des Geschichtsschreibers von Kashmir glauben darf, 
folgte in jenem Reiche auf A(;oka dessen Sohn Jaloka, 
der, obschon yivait von Confession, auch einen Vihara 
bauen liess.**) 

Bis nach Baktrien waren die ^'ikya-Sohne sicher 
schon im zweiten Jahrhundert v. Chr. vorgedrungen; 
denn ein griechischer Schriftsteller***) von ungefahr 
80 — 60 v. Chr. erwahnt Weise unter den Baktriern 


*) Suttavibhanga I p 316. 

*•) Raja-tarafigini I, r47. 

***) Alexander Polyhistor bei Cyrillus contra Julianum 
(ed. Aubert VII p 1 34); vgl. Clemens Alexandrinus Stromata I 
P 339 - 
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und nennt als solche die Magier und Samanaer, mit 
welchen letzteren ohne Zweifel buddhistische Monche 
gemeint sind.*) Vielleicht datirt aus dieser Zeit auch 
die Stiftung des Neukloster’s zu Balkh, der Haupt- 
stadt, welches in den Tagen Hiuen Thsang’s und 
noch spater so beriihmt war wegen seiner seltenen 
Reliquien und der Pilgerfahrten, die aus Indien, Kabul 
und China dorthin unternommen wurden.**) 

Von der ziemlich friihen Verbreitung der Lehre 
im Dekkhan liefern die Bauwerke von Kirli, Nisik, 
Ajanta, Amrivati, die in ihren altesten Bestandteilen 
bis ungefahr 200 v. Chr. hinaufreichen, sprechenden 
Beweis. Im grossen und ganzen ist die Halbinsel 
kein fruchtbarer Boden fur den Buddhismus gewesen, 
viel weniger als fiir den Jainismus. Die Tamulen 
(357) haben sich immer als entschiedene Gegner des 
wahren Glaubens bewiesen, wie sich u. a. in den 
ceilonesischen Chroniken herausstellt. 

Kehren wir zuriick zu dem Lande im Norden 
des Vindhya, so linden wir in den Stupa’s von Sanchi, 
Bhilsa und Bharhut Ueberreste der buddhistischen 
Baukunst von ungefahr 200 v. Chr. Das Alter an- 
derer Monumente, wie derjenigen bei Benares, Sink&- 
0’a, (,'ravasti, Mathura, Gaya, ist zu ungewiss, als 
dass man darauf Schliisse bauen konnte; auch haben 
sie zuviel gelitten und sind zu oft restaurirt worden. 
Im allgemeinen ist die Anzahl der Heiligtiimer so- 
wohl aus friiherer als auch spaterer Zeit, wie sie 


*) 5 Vir wollen darum nicht leugnen, dass es auch ji- 
nistische und brahmanische Asketen in Baktrien gegeben 
hat. Mit Sicherheit weiss man, dass sowohl Jaina’s als 
^ivaitische Monche zur Zeit Hiuen Thsang’a in Kapi^a 
lebten. Mem. I p 41, Heutzutage findet sich ein Bruder- 
haus brahmanischer Monche in Baku am Kaspischen Meere. 

•*) Voy. des Pel. A. I p 64. Auf die wichtigen arabischen 
Berichte fiber Neukloster (Nava-Vihara, bei Hiuen Thsang 
Nava-sanghkrkma) wird am geeignelen Orte aufmerksam ge- 
macht werden. » 
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durch Ausgrabungen ans Licht gebracht oder von 
den Pilgern beschrieben worden sind, im Vergleiche 
zu der weiten Ausdehnung des Gebietes nicht gross. 
An einigen Often trifFt man eine Anzahl grosser, 
mittlerer und kleinerer Bauwerke vereinigt an; doch 
liegen diese heiligen Orte meist weit auseinander, wie 
Oasen in der Wiiste. Bringt man diese Erscheinung 
mit dem Umstande in Verbindung, dass sowohl in 
Legenden als auch in vollkommen zuverlassigen Be- 
richten einige Stadte als vorziiglich dem Dharma zu- 
gethan , andere als besonders feindlich dargestellt 
werden, und dass von der Landbevolkerung ausserst 
selten die Rede ist, dann kommt man zu dem Schlusse, 
dass in Madhyade^a die Lehre sich nur bier und da 
in einem bluhenden Zustande befunden hat, im Gegen- 
satze zu ihrer Verbreitung in Ceilon, Milava, Sindh, 
Kashmir und G&ndh^ra.*) 

Die politischen Ereignisse in Indian zur Zeit der 
^unga’s nach Pushyamitra und der griechischen Konige 
nach Menander sind in Dunkel gehiillt. Man kennt 
zwar Namen von Konigen, teilweise auch die Dauer 
ihrer Regierung, weiter aber so gut wie nichts. Die 
Geschichtsschreiber der Kirche, so weit dieselben be- 
kannt sind, wissen selbst von diesem wenigen nichts. 
Aus anderen Angaben ergiebt sich , dass auf die 
^unga’s 70 — 66 v. Chr. (358) die Dynastie der K&nva’s 
folgte, welche bald darauf (25 — 21 v. Chr.) den An- 
dhrabhritya’s Platz machten , deren Herrschaft bis 
335 n. Chr. gedauert haben soli.**) 


*) Um im rohen das Verhaltnis an Zahl und Einfluss 
der Buddhisten in Indien zu den Heiden zu schatzen, muss 
man die einheimischen Quellen ganzlich beiseite lassen und 
nur die griechischen Schriftsteller zu Rate ziehen. Thut 
man dies, so wird man beroerken, dass die Griechen zehn- 
mal von Brahmanen gegeniiber einem Male von Buddhisten 
sprechen. 

**) Dies scheint nicht richtig zu sein, weil die machtige 
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Die Macht der griechischen Konige ging vor der 
Mitte des ersten Jahrhunderts v. Chr. zu Ende. Ihre 
Nachfolger waren Skythische Eroberer , deren Na- 
men auf Miinzen uns uberliefert sind, doch deren 
Geschichte noch geschrieben werden muss.*) Auch 
Parthische Konige scheinen kurzere Oder langere Zeit 
einen Teil des nordwestlichen Indiens beherrscht zu 
haben. Die Miinzen dieser Fiirsten sind grobe Nach- 
bildungen der griechischen und enthalten nichts, was 
uns zu dem Schlusse berechtigen konnte, dass die 
Eroberer die eine oder andere indische Religion an- 
genommen batten, bis auf Kanishka (78 n. Chr.).**) 
Die unzusammenhangenden Berichte des Tibetaner 
Tiran&tha verbreiten iiber den Zeitraum der 2'/, Jahr- 
hunderte zwischen Pushyamitra und Kanishka kein 
Licht, ausser insofern sie als ein Nachkiang der fort- 
wahrenden Streitigkeiten unter den irdischen Heiligen 
zu betrachten sind. Hieriiber lasst er sich***) in 
dieser Weise aus; „Gegen das Lebensende des Konigs 
Virasena und wahrend der ganzen Zeit der Konige 
Nanda-Mahlpadma und zu Anfang des Konigs Ka- 
nishka, also zu Lebzeiten dieser vier Konige fand der 
Streit zwischen den Geistlichen statt. Der heitige Streit 
dauerte 63 Jahre, aber mit den friiher oder spater 
hie und da stattfindenden Zwistigkeiten nahe an hun- 
dert Jahr. Als dieser Streit zur Zeit der dritten 
Sammlung beigelegt war, wurden alle 18 Secten als 
die achte Lehre anerkannt , der Vinaya schriftlich 


Dynastie der Gupta’s niclit spater .ds 319 und wahrschein- 
licii schon vor 200 auftrat. Nach Buhler, Nan^ghat tnscrip- 
tions (Separ. Abdr.) fallt der Anfang der Andhrabhritya 
in die erste Halfte des zweiten Jahres v. Chr. 

*) Vgl. Strabo XI, 8; Trogus Pompeius, Proleg. XLI. 

•*) Eine Ausnahme bilden die Miinzen des Kadphises, 
auf denen (Jiiva init dem Stiere Nandt abgebildet ist; Thomas, 
The early faith of Aqoka 59. 

•**) Taran. p 61. , 
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aufgezeichnet, und die Siitra’s und das Abhidharma, 
■welche friiher nicht aufgezeichnet waren, schriftlich 
aufgezeichnet, diejenigen aber, welche aufgezeichnet 
waren, gereinigt." 

(359) Der Anfang der Regierung Kanishka’s bildet 
nach der uns am meisten zusagenden Ansicht den 
Anfangspunkt der Aera des (,^'aka oder des skythi- 
schen Fiirsten.*) Kanishka*’^) herrschte iiber ein 
weites Gebiet, das u. a. Kabul, Kashmir, GS.ndhira, 
das westliche Indien (das sogenannte Land der Indo- 
skythen) und einen Theil des Madhyadefa umfasste. 
Dieser machtige Fiirst, dessen Andenken in der nord- 
lichen Kirche nicht weniger geehrt wird als das des 
Av'oka, war urspriinglich kein Anhanger des wahren 
Glaubens. Nach einigen soil er von dem Kirchen- 
vater Sudar9ana, der friiher in Kashmir unter dem 
Namen Siitiha Konig gewesen war, bekehrt worden 
sein.***) Die chinesischen Pilgerer kniipfen an die 
Bekehrung eine Legende und Prophezeiung des Buddha, 
die wir hier mit Stillschweigen iibergehen konnen.l) 
Sie bringen dieses erfreuliche Ereignis in Verbindung 
mit dem Bane des grossen Stdpa, nach der Tradition, 
des hochsten in Indien.ff) Der Hauptsache nach ist 

*) Diese, wenn auch nicht allgemein angenommene An- 
sicht ist mit triftigen Gcunden verteidigt worden von Fer- 
guson 0)1 Indian Lhronology^ und On the Saka, Samvat and 
Gupta Eras (Journ. Roy. 'As. Soe. 1870 und 1880); Prof. 
Oldenberg in Ind, Ant. X, 213, mit Verweisung auf Doctor 
yon Sallet’s Kachfolger Alexanders p IV. Dies passt ziem- 
lich gut mit der Zeitbeslimmung des Hiuen Thsang, der 
A^oka too Jahre und Kanishka 400 Jahre nach Buddha 
setzt. Vgl. Lebensb. p 310. 

**) In griechischer Schrift seiner Miinzen heisst er 
Kanerki, wohl Kanirki auszusprechen; der skythische Stamm, 
dem er angehorte, war nach der Raja-tarangint der der 
Turushka’s Oder Tiirken. 

*•*) Taran. p 58; Lebensb, p 310. 

t) Fa Hian Travels 34 und Foy. des PH. B. II p 107. 

tt) Siehe oben. 
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die buddbistische Ueberlieferung in diesem Falle 
richtig und wird sie vollstandig durch die Miinzen 
bestatigt, aus denen hervorgeht, dass Kanishka ein 
Verehrer der Iranischen Gotter Mithra, des Mondes, 
des Feuers etc. war, und dass er erst sehr spat zu 
dem wahren Glauben iibergegangen sein kann; denn 
die Zahl der Miinzen, auf denen buddbistische Sym- 
bole vorkommen, ist ganz unbedeutend, verglichen 
mit der grossen Zahl der librigen.*) VVenn wir also 
als die Jahreszahl des dritten Conciles die runde Zahl 
100 n. Chr. annehmen, dann (360) wird dies ver- 
mutlich nicht weit von der Wahrheit sein, obschon 
es eher zu friih als zu spat angesetzt ist. 

Ueber den Platz, wo die Synode getagt hat, sind 
die Kirchengelehrten nicht ganz einig. Der eine 
nennt ein Kloster Kuvana bei Jtlandhara, ein anderer 
den Vih&ra zu Kundalavana in Kashmir.*'*) Aus der 
verwirrten Darstellung bei Hiuen Thsang wird man 
geneigt sein zu schliessen, dass seine Gewahrsmanner 
das Kloster zu Timasavana bei Jalandhara gemeint 
haben.***) Ueber die Veranlassung kennt er einen 
Bericht, der nicht als Geschichte, sondern als eine 
rein theoretische Erklarung eines Factums, dessen 
Details zu seiner Zeit vergessen waren, hier aufge- 
nommen zu werden verdient. Kanishka, welcher als je- 
mand betrachtet wird, der eifrig in der heiligen Schrift 
zu lesen pflegte, soweit seine dringenden Geschafte 
dies zuliessen, sah mit steigender Besorgniss die Zer- 
fahrenheit der Secten. Nach Ueberlegung mit dem 
hochwiirdigen Paryvika Oder Paryva beschloss er. die 
drei Pitaka's nach der Auffassung aller Secten zu er- 
klaren. Anfangs war der Konig der Absicht, die 

*) Thomas The early faith of Agoka p 72; 78. 

**) Taran. p 59, 298; Lebensb. p 310. 

***) T^masavana, der dunkle Wald, und Kuvana, der 
schlechte Wald, lassen sich wohl zusarrrr^nbringen, um so 
mehr, als tdmasa Bosewicht heisst. 

Kern, Buddhisraus II. 


29 
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Synode in Rijagriha zusammenzurufen, in der Grotte, 
wo in friiheren Tagen 'K 4 i;yapa die erste Sammlung 
der heiligen Schriften zustande gebracht hatte. Aber 
in Folge der dringenden Vorstellung des P&rfvika, 
der ihn vor einer von Unglaubigen erfiillten Stadt 
warnte, gab er seinen ersten Plan auf und beschloss, 
die Versammlung in seinem eigenen Reiche zusammen- 
kommen zu lassen.*) Er stiftete zu diesem Zwecke 
ein Kloster, wo die Geistlichen, 500 an Zahl, unter 
dem Vorsitze des Vasumitra** •**) ) sich versammelten. 
Sie verfassten erstlich die Abhandlung Upade^a zur 
Erklarung des Sutra-Pitaka in igbi) hunderttausend 
(^loka’s **■*); ferner die Vinaya-Vibhasha, eine Er- 
klarung des Vinaya-Pitaka in ebensovielen ^loka's; 
endlich die Abhidhartna-Vibliashl zum Abhidharnaa- 
Pitaka auch von derselben Anzahl ^loka’s. Nach dieser 
Darstellung der Sache wiirde man sich auf derKirchen- 
versammlung mit nichts anderem beschaftigt haben, 
als der Herstellung dreier Commentare, was durchaus 
nicht mit anderen Berichten stimmt, und fiir sich be- 
trachtet, nicht wahrscheinlich klingt; wahrscheinlich 
war es veranlasst durch eine kindische Idee von 

*) Es ibt fraglich, ob der Chinese das letzte nicht 
selbst hinzugefiigt hat; es liegt namlich ein R,&jagarh (R&ja- 
griha) nicht weit son Jilandhara; s. Hunter, 497 - 

**) l\v. ties Pel. Ji. II p I’ji — 178. Aus Versehen 
schreibt Stan, Julien (nicht Hiuen Thsang, wie Wassiljew 
zu Taran, p 298 behauptet) Vasubandhu statt Vasumitra. 
Jedoch die zugefiigte chinesische Umschreibung Chi yeou 
ist entscheidend, denn diese bedeutet immer Vasumitra, 
wahrend Vasubandhu im Chinesischen immer Chi-thsin 
heisst, wie man aus Julien’s eigenem Index erfahrt; richtig 
hat Julien selbst Vasumitra in Vie p 95. 

•**) Cloka ist eigentlich ein Doppelvers von 32 Silben; 
aber die Inder pflegen den Umfang von Prosawerken anch 
nach (^loka’s, Grantha’s, oder, wie die Bnddhisten auch 
wohl sagen, Gatha's zu messen. Jedes Buch enthalt soviele 
(Jiloka’s, als die -Anzahl seiner Silben dividirt durch 32 
betragt. 
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Harmonic, die in der gleichen A.nzahl von Silben in 
den drei Buchern gesucht wurde. Weniger thoricht 
und einfacher ist der Bericht, dass 500 Arhat’s unter 
Parpva und 500 Bodhisattva’s unter Vasumitra das 
dritteConcil zur Zusammenstellung der heiligen Schriften 
hielten, als es noch i8 Secten gab.'* **) ‘) Auch Tara- 
nitha spricht von 500 Arhat’s, 500 Bodhisattva’s und 
500 Pandita’s und fugt die etwas sonderbare Be- 
merkung hinzu, dass der Titel Pandita zu jener Zeit 
noch nicht im Gebrauche gewesen sei. Die Sache 
ist einfacher als er sie sich vorstellt; Bodhisattva und 
Pandita sind beide in gleiche^ Weise Titel gelehrter 
Prediger, wenigstens nach dem Sprachgebrauche der 
Mahayinisten * *) , so dass der Geschichtsschreiber an- 
statt ,,500 Bodhisattva’s und 500 Pandita’s" hatte 
sagen mussen ,,500 Bodhisattva’s, resp. Pandita’s". 

Was derselbe Geschichtsschreiber von den Arbeiten 
selbst mitteilt, haben wir bereits oben kennen gelernt. 
Es ist keineswegs unmoglich, dass eine allgemeine Re- 
vision des Kanons zustande gebracht wurde. Die 
damals erst niedergeschriebenen Teile konnen die- 
jenigen gewesen sein, welche fruher nicht allgemein 
als echt anerkannt waren. Ein versohnliches (362) 
Concil, wie dies letzte gewesen zu sein scheint, ist 
der rechte Ort, um der Eintracht unter den Briidern 
zu Liebe auch Werke von verdachtiger Herknnft zu 
legitimisiren. 


•) Lebensb. p 310. 

**) Siehe z. B. Lotus 143 — 144, in Strophe 22, 23 und 
33 steht im Te.\te Pandita, was Burnout mit ,,sage“ iiber- 
setzt; vgl. p 167 — 179 ebendaselbst. Die mythischen Bodhi- 
sattva’s passen hier ebensowenig als die dito Arhat’s, natiir- 
lich. Der Beweis fiir unsere Behauptung, dass Bodhisattva 
einen gelehrten Prediger bedeutet, tiefert der Umstand, dass 
eins der Werke des Abhidharma dem Purna zugeschtieben 
wird, der als der Vortrelflichste der Prediger bekannt ist, 
Oder auch dem Vasumitra, der an der ^pitze der Bodhi- 
sattva’s stand. 


29' 
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Fragt man, welche Bucher damals als Bestand- 
teile des Kanon anerkannt waren, dann kann darauf 
keine endgiiltige Antwort gegeben werden, weil keine 
vollstandige Lisle dieser Bucher liberliefert ist. In 
jedem Falle muss der alte Kanon, der der Hinay^- 
nisten, mil der Pili-Recension verglichen werden; der 
spatere Kanon der Mahiyiinisten kommt hier gar 
nicht in Betracht.*) Wenn auch behauptet wird, dass 
die i8 Secten als gleich orthodox galten, so halten 
wir doch dafiir, dass thatsachlich nur eine Recension 
gutgeheissen wurde, obschon die iibrigen nicht ver- 
dammt wurden. Um von dem Verhaltnisse des alien 
ndrdlichen Kanons zu dem siidlichen eine Idee zu 
geben, miissen wir hier in eine trockene Aufzahlung 
verfallen, die als unvermeidlich Entschuldigung finden 
wird. 

Bei jedem Versuche, annaherungsweise die Bucher 
des Vinaya zu bestimmen, welche auf dem dritten 
Concile als kanonisch anerkannt sein konnen, muss 
man damit beginnen, vorab die tibetanische Samm- 
lung bei Seite zu lassen; denn dieselbe tragt die un- 
verkennbaren Spuren davon, viel spater in der gegen- 
wartigen Form festgestellt zu sein. Man braucht nur 
die tibetanische Recension des Pratimoksha mit der 
sudlichen und der chinesischen zu vergleichen, um zu 
der Ueberzeugung zu gelangen, dass die ziemlich 
grosse V erschiedenheit zwischen der ersten und den 


*) Dieser neue Kanon ist nicht etwa nur eine neue 
Recension, er ist eine ganzlich neue Schopfung, wenn 
auch griisstenteils aus alteren Bestandteilen. Unter Kanon 
verstehen wir alles, was fur das Wort des Buddha und 
seiner unmittelbaren Nachfolger gilt. Was die Chinesen 
und Japanesen fiir die drei Pitaka’s ausgeben, ist gar kein 
Kanon , sondem eine Bibliothek von allerlei Biichetn 
aus zwei Kanons, in etlichen Recensionen, und ausserdem 
von Schriften religioser und philosophischer Art, die eben- 
sowenig zu den dcei Pitaka’s gehoren, als z. B. die Werke 
des Thomas Aquinas Oder Bellarmini zur Bibel. 


X 
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beiden letzten nichts anderem als spaten Umarbeitungen 
und Veranderungen in der ersten zuzuschreiben ist. 
Die Chinesen erkennen vier Recensionen des Vinaya- 
Pitaka an , welche ebensovielen Secten zugehoren. 
Drei derselben sind orthodox, wahrend die vierte, die 
(363) der Mah 9 .s 5 .nghika’s, der Schismatiker von Vai^&li 
ist.*) Die Unterschiede zwischen diesen Recensionen 
werden nicht mitgeteilt; alle vier haben das mit ein- 
ander gemein**), dass der Vina3a in zwei Haupt- 
abteilungen eingeteilt wird. Zur ersten gehort das 
Pratimoksha mit den zugehorigen Erklarungen und 
Erweiterungen, Vibh^ga genannt: zur zvveiten rechnet 
man die Gegenstande , welche die Satzungen des 
Ordens ( Vinayavastui, z. B. Eintritt, Weihe, Aufent- 
halt etc. betreffen. Vergleicht man nun hiermit die 
Einrichtung des Vinaya-Pitaka der Sudlichen, dann 
bemerkt man, dass der gegenseitige Unterschied der 
Hauptsache nach gering ist. Das Pratimoksha und 
der Vibh^ga entsprechen dem P^timokkha und dem 
Vibhanga; die zweite Abteilung dem Mahavagga und 
Cullavagga. Abgesehen von dem Parivara. welcher 
ein Resume der vier genannten Bucher ist, und nicht 
einmal von alien ceilonesischen Secten anerkannt 
wurde, lasst sich auch der siidliche Vinaya ohne 
Miihe in vier Unterabteilungen zerlegen. Es sind ja 
auch vier Titel da. Nach dem chinesischen Prati- 
moksha in der publicirten Recension zu urteilen und 
aus dem Zustande desselben auf die iibrigen Bucher 
des \hnaya schliessend, halten wir es nicht fiir un- 

*) Wassiljew B 8f). Det Unterschied zwischen recht- 
glaubig und schismati'ch fallt theoretisch weg, wenu man 
alle l8 Secten fur gleich orthodox erklart. 

•*) Zu dera Vinaya der Lokottaravadin’s , einer Secte 
der Mahasanghika’s, wird ein Avadana, das Mahavastu, ge- 
rechnet; solauge man nicht weiss, welche andere Bucher 
dieselbe Secte zum Vinaya rechnet, ist es unmoglich, "fest- 
ausetzen, mit welchem Teile des Vinaya^ der iibrigen Secten 
dies Buch zu vergleichen ist. 
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■wahrscheinlich, dass der Text, von dem das chinesische 
Reglement etc. die Uebersetzung enthalt, die Recen- 
sion des Vinaya-Pitaka, wie dieselbe auf der dritten 
Synode gutgeheissen wurde , reprasentirt oder ihr 
wenigstens sehr nahe kommt. 

Beziiglich des Abhidharma-Pitaka wissen wir, dass 
die Sautrantika’s* **) ) aile dazu gehorigen Bucher von 
dem Kanon ausschlossen; sie leugneten, dass diese 
Schriften „das von Buddha verkiindete, von 
putra und anderen Schiilern des Herrn gesammelte 
Wort enthielten", und behaupteten, dass die Ver- 
fasser gewohnliche Glaubige gewesen waren. Welche 
Schlusse man auch aus der ( 364 ) Ansicht der Sau- 
trantika’s ziehen mag, es kann nicht in Zvveifel ge- 
zogen werden, dass die sieben Abhidharma’s in der 
einen oder anderen Form aus viel friiherer Zeit als 
dem Ende des ersten Jahrhunderts datiren. Nicht 
nur der Zahl, sondern auch grosstenteils den Titeln 
nach stimmen die sieben Abhidharma’s der Nord- 
lichen mit denen des P41i-Kanon* *) iiberein, und da 

*) Taran. p 56. Das Veilaltnis dieser Schule zu den 
drei iibrigen wird im folgenden Kapitel geschildert werden. 

**) Die Xitel der 7 Abhidharma’s — bei den Hinaya- 
nisten natiirlich — sind: i) Jiiana-Prasthana = Paii: Pat- 
th.lna; 2I Prakararia-pada = Katbavatthu-Pakarana; 3) Vi- 
jnana-k.lya = Vibhanga; 4) Dharma-skandha ~ Dhamma- 
sangani;^ 5) Sangiti-Pary.iya = Yamaka; 6) Prajnapti oder 
Amrita^astra = Puggala-Pannatti; 7) Dhatu-kaya = Dhatu- 
kath^; XVassiljew B. 107; zu T&ran. p 296. Die Autor- 
scbaft dieser XVerke wird zugeschrieben hintereinander dem: 
t) Katyayana; 2) Vasumitra; 3) Devakshema oder Deva- 
carman; 4) Maudgalyayana Oder (resp. und) ^ariputra; 
5) ^kripntra; nach einigen Koshthila; 6) Maudgalyayana 
oder Goshtha; 7) Pflrna, dem Meister der Prediger oder 
Vasumitra, dem ersten der Bodhisattva’s. Es muss irgend 
welche Verbindung zwischen dem Umstande, dass Nr. 2 
von Tishya-Maudgalyayana, dem Haupte der ersten Synode 
(sridlich) verkiindigt wurde, und dem anderen bestehen, 
dass dieselbe Nummer von Vasumitra, dem Haupte der 
dritten Synode (ndrdlich) verkiindigt wurde. 
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einige derselben dem Vasumitra zugeschrieben wer- 
den, so kann man annebmen, dass besagte Werke 
auf dem dritten Concile wirklich aJs kanonisch an- 
erkannt worden sind. Vasumitra war Ja eines der 
zwei Haupter der Versammlung , und wenn auch 
kein Abhidharma von ihm zuerst abgefasst sein kann, 
so wiirde man doch nicht leicht auf den Gedanken 
gekommen sein, ihm die Autorschaft beizulegen, wenn 
er oder seine Partei sich gegen die Aufnahme des 
Abhidharma in den Kanon bekannt hatte. Die Coin- 
cidenz- und Differenzpunkfe zwischen der ndrdlichen 
und siidlichen Recension der sieben Abhidharma’s 
sind noch nicht untersucht, doch unabhangig von den 
Resultaten solcher Untersuchungen kann man es fur 
wahrscheinlich halten, dass seit Kanishka keine Aen- 
derungen in der Hinayina-Recension vorgenommen 
worden sind. Urn festzusetzen, welche Umarbeitungen 
die Bucher vor dieser Zeit erlitten haben, ist eine ver- 
gleichende Untersuchung der beiden Kanons — jetzt 
noch eine Unmoglichkeit — durchaus notwendig. 

Zu dem Abhidharma gehort eine Schrift in vier- 
zehn Kapiteln mit dem Titel Vibhasha, vielleicht eine 
altere Recension eines der sieben angefuhrten Werke. 
Dies dem K 5 tyayana zugeschriebene Buch soli die 
Antwonen des Buddha auf die „Fragen des yiri- 
putra“ enthalten. Nun (365) nennt Apoka in seinem 
Sendschreiben an die Geistlichkeit*) unter den Schriften. 
die er fur das Studium vorschreibt, mit Namen „die 
Fragen des Upatishya“ (alias t^'firiputra), die vermut- 
lich nichts anderes sind, als die VibhashS. in vierzehn 
Kapiteln. Dies Werk nun ist nach den daraus mit- 
geteilien Proben**J ein Katechismus des Abhidharma, 
was sehr wohl zu dem Umstande passt, dass es iur 
Geistliche und Laien vorgeschrieben wurde. 


*) Corp. Inscr. 96. 

**) Wassiliew zu Taran p 295. 
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Das auf dem dfitten Concile bestatigte Sdtra- 
Pitaka halte ohne Zweifel denselben vielumfassenden 
Charakter , wie in dem Pali - Kanon. Nach einer 
spateren nordlichen Theorie teilt man die heiligen 
litterarischen Werke in zvvolf genera ein, was so aus- 
gedriickt wird: esgiebt zwdlfFormen der Dharma-Ver- 
kiindigung.'') Das Hinayana und ilahayana soli nur 
je neun derselben besitzen, welcher dunkie Ausdruck, 
in verstandliche Sprache ubersetzt, darauf hinauslauft, 
dass sowolil die Hinayanisten als die Mahayanisten 
neun Anga’s anerkennen, ebenso wie ihre siidlichen 
Bruder; allein in der Aufzahlung der Anga's weichen 
sie mehr oder weniger voneinander ab. 

Als erstes genus steht an der Spitze der Lisle: 
Sutra, ubereinstimmend mil dem Pali: Sulla, welches 
ebenfalls die Reihe eroffnet. Sdtra’s, d. h. Aphorismen, 
Lehrsatze, Axiome konnen, ja miissen im Gegensatze 
zu ausfiihrlichen Auseinandersetzungen den ersten 
Platz einnehmen, aber es ist ungereimt, sie obenan 
zu stellen, wo Geya’s, Lieder, folgen, Es ist auch hier 
deutlich, dass der Ausdruck Sutra einer Verwechslung 
zweier Worter sein Entstehen verdankt, und dass die 
Lisle ehedem, lange bevor die Congregation auftrat, mil 
Siikta's, d. h. fiir Deklamation, nicht fur Gesang oder 
Recitativ bestimmten Lieder der V'eda-Sammlung anfing. 
Geoungene \ erse heissen geva oder (366) saman.*) **) ***) 

*) Dharmapravaciuajii. Dharma alias Veda, ist Hier 
der ganze Schatz der (heiligen) GeUtesprodukte, die ganze 
Literatur, alle Wissenschaft. Die Xamen der I2 littera- 
rischen Formen sind: Sutra, Geya, Vyakarana. G^tha, Udana, 
Xidana, Avadana, Ityukta oder Itivrittika, Jataka, Vaipulya, 
Adbhutadharma, Upadeca; W’assiljew B. p 109; Hodg^oa 
Ess p 14, 

**) In dem Lotus, einem Hauptwerke des Mahayana, 
fiiiden sich die neuen Unterteile in Kap. 2, Vers 48; die 
Xamen werden zum grossten Teile aufgezahlt in Vers 44. 

••*) Hodgson a a. O. giebt als Beispiele der sogenannten 
Sutra’s die Raksha'Bhagavati und die Prajna-Paramita an. 



457 


So lasst sich erklaren, warum auf Sutta, d. h. Sukta, 
unmittelbar Geya folgt. 

Unter Geya, Pili: Geyya, verstehen die Ceilonesen 
Sutta’s, in denen Prosa mit Versen abwechselt. Ein 
solches Geya ist z. B. das „Ermahnung des Sigala“ 
genannte Stiick, in dem die Prosa des Buddha jedes- 
mal in gebundener Rede wiederholt wird.*) Natiir- 
lich kann ein Geyya trotz des Dogma kein Sutta 
sein, denn die beiden genera werden nebeneinander 
gesetzt; es ist, als ob man sagte, dass der Arm eine 
Hand sei mit Zufiigung eines Ringes. Die Nord- 
lichen nehmen an, dass Ge)’a’s religiose Lobheder 
sind; offenbar verwechseln sie Geya mit G&tna.’“*) 

Die dritte Art literarischer Producte, Vyakarana, 
tibereinstimmend mit dem Pali: Veyyikarana, umfasst 
im System der Sudlichen das ganze Abhidharma-Pitaka, 
ferner die Sutta’s ohne Verse und alles, was der 
Buddha verkundigt hat, sofern es nicht zu einem der 
ubrigen Anga’s gehort. Die Nordlichen wandten die 
Bezeichnung auf Prophezeiungen des Buddha hinsicht- 
lich zukunftiger Ereignisse, die ihn selbst Oder andere 
Heilige betreffen, an. Denselben Sinn verbindet man 
iibrigens auch mit dem Pali: Vyakarana, verschieden 
von Veyyakarana. Allerlei Bedeutungen von Vya- 
karana, namlich „ Analyse" und „Trennung (von Licht 
und Dunkel), Schopfung" sowie „Offenbarung“ sind 
bei diesem Knauel so durcheinander gewirrt, dass der 


Dieselben gehoren gar nicht zu dem alien Kanon, denn 
es sind Maha>anistische Producte. Wahr ist iibrigens 
in gewissem Sinne, was er hinzutiigt: „They are equi- 
valent to the Veda’s“; wenn auch die Sukta’s oder Rica’s 
strenge genommen nicht die Veda’s, sondern Teile der- 
selben sind. 

•) Diese Form haben die Vaipulya-Sutra’s des MahaySna. 

**) Daher erklaren die Nepalesen Gatha’s unrichtiger- 
weise als „narrative works, in verse and prO'.e‘‘, doch, das 
sind Geya’s; Hodgson a. a, O. ' 
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dritte Anga nicht ein, sondern drei oder mehrere 
literarische genres reprasentirt.^'j 

(367) Gatha’s sind Lieder, Gedichte, Verse. Es 
konnen selbstredend ganze Werke in Versform sein. 
In anderen bildet Prosa den Hauptbestandteil und 
nur bin und wieder sind Verse eingestreut. Der- 
gleichen Prosawerke mit reichlich eingestreuten Versen 
sind in der indischen Literatur zahlreicher als sonst; 
sie sind nicht zu verwechseln mit Geya’s, denn deren 
Merkmal ist, dass die Verse in anderer Form das- 
selbe sagen, wie der Teil in Prosa. Zu den Gotha’s 
rechnen die Ceilonesen mit Recht alle Bucher des 
Kanon, die ausschliesslich aus Versen bestehen, gleich- 
giiltig, welchen Titel sie auch sonst fiihren mogen, 
z. B. Dhammapada, Sutta-Nipata, die Thera- und 
Theri-gdthi’s. Ob bei den Nordlichen sich Gdth&’s 
der urspriinglichen Form erhalten haben, ist nicht 
ersichtlich. Desto reichlicher koromen sie neben dem 
Prosatexte der Vaipulya-Sutra’s und Avaddna’s vor, 
■welche Bucher also Geya's sind. 

Die Uddna’s, lyrische Ergusse, sind beiden Ab- 
teilungen der Kirche gemein. Die Sudlichen besitzen 
eine besondereSammlnng vonSaUdana’s, diegrbssten- 
teils, \\enn nicht alle, aus anderen Schriften, in denen 
sie gelegentlich vorkommen, ausgezogen sind. Einige 
solcher Ergusse sind auch in einer Sammlung, dem 
Dhammapada, aufgenommen.**j Bei den Nordlichen 


^ *) Der Nepalese bei Hodgson a. a, O. nennt den Lali- 
tavistara „einen Vyakarana von der Art Gatha“, Da VyV 
karana und Gatha nebeneinander stehen, kann das eine nicht 
eine Art des anderen sein. Der Lalitavistara enthalt einen 
doppelten Text, sowohl in Prosa als auch in Gathh (d. h. 
\ ers'. Er ist also der Form nach das, was die Siidlichen 
Geya nennen, Er ist zugleicb nacb anderem Spracbgebrauche 
ein Vaipulya-Sutra des Slahayana und gehort, als Ganzes 
betrachtet, nicht zu dem alten Kanon. 

**} Z. B. "Vers 153 und 154. Diese Ergusse haben das 
eigentiimhche , dass sie nicht nur von dem Gautama gc* 
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■wird eine derartige Blumenlese dem Dhaimatrata 
zugeschrieben.*) 

Nidina ist im allgemeinen Ursache, Grand, Ver- 
anlassung. Die Buddhisten sovvie die heidnischen 
Inder gebrauchen das Wort in mehr als einem Sinne: 
doch als Anga betrachtet, bedeutet es Veranlassung 
zu einer Rede, einem Gesprache. Die Nidana’s sind 
daher Einleitungen zu einer Rede oder zu einer Er- 
zahlung. Die Siidlichen fiihren die Nidana’s nicht 
als eine besondere Klasse von Schriften auf, und mit 
gutem Grunde, da kein Buch ausschliesslich aus Ein- 
leitungen zu bestehen pflegt.**) 

(368) Avadana’s, Pali; Apadana’s, sind Legenden, 
Eeschreibungen beriihmier Thaten der vornehmsten 
Heiligen in friiheren Existenzen. Die Nordlichen be- 
sitzen auch Avad^na’s, welche die Geschicke frommer 
Konige, z. B. A9oka’s, zum Gegenstande haben. Dass 
dergleichen spate Werke in den Tagen Kanishka’s 
in den Kanon aufgenommen sein sollten, ist mehr 
als zweifelhaft. Selbst altere Heiligenlegenden, u. a. 
liber Ananda zur Zeit der Vorwelt, konnen schwer- 
lich, selbst in der Theorie, als Teile des Kanon be- 
trachtet vverden, wie derselbe auf dem ersten Concile 
festgestellt sein soil. Die Siidlichen kennen die Apa- 
ddna’s nicht als besonderes Anga, obschon sie eine 
Sammlung solcher Schriften besitzen. Ohne nahere 
Angaben ist es unmoglich, festzusetzen , wann man 
begonnen hat, die Legenden und Sagen, von denen 


aussert sind, sondern alien Buddha’s ohne Unterschied an- 
gehoren; Jataka, Einleitung 76. 

*) Taran. p 98; der Sammler lebte nach dem dritten 
Concile. Das Werk ist herausgegeben von AV. Woodville 
Rockhille, Udana-Varga, A collection of verses from the 
Buddhist canon, compiled by Dharmatrata, London 1883. 

*•) In der Medicin bildet Nidana eine der Hauptab- 
teilungen der Wissenschaft, weil der Ausdruck dort eine 
ganz andere Bedeutung, die von Pathologic hat. 
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einige von ziemlich altem Datum sein konnen, dem 
Kanon einzuverleiben. 

Itivrittika Oder Ityukta, das achte in der Auf- 
zahlung der genres, entspricht dem P^li; Itivuttaka. 
Itivritta, eigentlich „so geschah es“, ist eine Geschichte, 
eine Sage, und in der That verstehen die Chinesen 
unter diesem Ausdrucke alte Geschichten; auch im 
P&li ist Itivutta eine alte Geschichte, eine Sage, eine 
Legende; und obschon das Wort ebensowohl aus 
Sanskrit ityukta, als aus itivritta entstanden sein kann, 
ist letzteres wegen der Bedeutung das wahrschein- 
lichere. Dagegen verbindet man mit Itivuttaka einen 
ganz anderen Sinn, speciell den eines dogmatischen 
Ausspruches des Buddha. Das so benannte Buch 
des Kanon enthalt no Stficke, welche alle anfangen 
mit „Der Herr hat gesagt.“ Hiermit stimmt teilweise 
die Definition von Ityukta bei den Nepalesen, bei 
denen Itivrittika nicht in Gebrauch ist: „Ityukta ist 
alles, was als Beschluss gesagt wird, die Erklarung 
einer vorausgehenden Rede.“ Es ist nicht schwer zu 
entdecken, dass man zwei verschiedene Worte und 
Begriffe miteinander verwechselt hat*), ebenso wie es 
mit Sutta der Fall ist. Als Klasse von Werken hat 
Itivritta wenig f36g) Existenzberechtigung neben Ava- 
dana; beides koramt auf dasselbe heraus. Obschon 
die Chinesen im Gegensatze zu den Nepalesen und 
Sudlichen, Ityukta als Benennung einer bestimmten 
Klasse von Werken nicht kennen, fehlt bei ihnen die 
Sache nicht, denn das „Siitra der 42 Artikel" ist 
nichts anderes, als was im Pfili ein Ittivuttaka ge- 
nannt wird.**j Da es wol fiber alien Zweifel erhaben 
ist, dass dies Sutra gegen 70 n. Chr. nach China 
gekommen ist, — auch die altertfimliche Farbung der 


•) Im Sanskrit formal deutlich unterschieden, Itivritta 
und Ityukta, die beide im Prakrit Itivutta geben. 

**) Beal Catena, p 189. 
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Schrift spricht dafiir — so kann man mit gutem 
Grunde annebmen, dass es auf dem Concile unter 
Kanishka nicht von dem Kanon ausgeschlossen war. 

Ueber die Jataka’s, Tierfabeln und kleinere er- 
bauliche Erzahlungen brauchen wir uns bier nicbt des 
Naheren zu verbreiten. Seit nndenklichen Zeiten bat 
man Fabeln als Mittel der moralischen Erziehung 
gebraucht, und die altesten buddhistischen Bauwerke, 
wie die zu Bbarhut und Sanchi zeigen auf die un- 
zweideutigste Weise, dass man der Tierfabel einen 
hoben Wert beilegte, dass sie einen heiligen Cbarakter 
hatte und vermutlich ein ebenso alter Bestandteil des 
Kanon gewesen ist, als irgend ein anderes Anga. 
Welche Recension der Jataka’s bis zur dritten Synode 
hinaufreicht, muss bis auf eine nahere Untersuchung 
unentschieden bleiben. 

Die Rubrik Vaipulya entspricht sachlich dem Ve- 
dalla, eine Bezeichnung, welche die Siidlichen aut ge- 
wisse Sutta’s anwenden, die bei dem Zuhorer Er- 
kenntnis (Veda) und Vergniigen verursachen.*) Dies 
lasst sich wohl mit der nepalesischen Definition ver- 
einigen, derzufolge die Vaipulya’s lehren, wie man 
sich in der Welt das Gute und Nutzliche erwerben 
kann. Sie enthalten also Lehren einer wahren Lebens- 
weisheit, die des Menschen geistliches Heil nicht zeit- 
lichen Interessen aufopfert, ohne darum letztere aus 
dem Auge zu lassen. Inwiefern Vaipulya eine gliick- 
liche Uebersetzung eines Pr&krit (370) und P&li Ve- 
dalla ist, dariiber diirfen wir bei dem Mangel der 

•) Hardy E. M. p 172. Childers Diet, p 561. Die 
einheimische Erklarung kann trotz der unsinnigen Etymo- 
logie sachlich ungefahr richtig sein. Gegen die Ableitung 
Burnouf’s Lotus p 754, nach Childers ,,ohne Zweifel die 
richtige Etymologic", erhebt sich dies Bedenken, dass sie 
sich auf ein imaginares Adjektiv mit imaginarer Bedeutung 
stiitzt; wenn das Adjektiv bestand, so wiirde es bedeuten 
,,gespalten“. Aus einem so unbestimmten Begriffe kann 
man alles machen, was man will. 
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notigen Angaben kein Urteil fallen. Allerdings kennen 
die Nordlichen auch Vaidalya, wenn auch nicht in 
dem Sinne von etwas, das Erkenntnis und Vergniigen 
giebt.*) Was die Vaipulya’s als genus, den Vedalla’s 
entsprechend, auch sein mogen, so haben sie doch 
nichts mit den Vaipulya-Sutra’s der Mah&yanisten ge- 
mein, ausser dem Namen. 

Die Adbhuta-Dharma’s, d. h. ungewohnliche Natur- 
erscheinungen , sind der Gegenstand von Schriften, 
welche beide Abteilungen der Kirche mit einander 
und mit den heidnischen Indern gemein haben. In 
den buddhistischen Kanons befindet sich kein beson- 
deies Werk fiber Wunderdinge, und wenn die Doktoren 
der Kirche behaupten, dass alle Sutta’s, in denen von 
solchen Dingen die Rede ist, zu den Adbhuta-Dharma’s 
zu rechnen seien, dann ergiebt sich von selbst, dass 
es keine Unterabteilung der Schrift, kein Anga giebt, 
dem dieser Xitel zukommt. Die heidnischen Inder 
haben eine besondere Klasse solcher Werke.’**) Die 
Abteilung Upadei^a, d. h. imallgemeinenUnterweisung, 
Lehre, wird von den Siidlichen nicht unter den Anga’s 
aufgezahlt. Die Upade^a’s sollen eine analytische 
Untersuchung der Lehre enthalten, weshalb wir ver- 
muten, dass sie dem im PMi-Kanon Niddesa (Nir- 
de(,:a) genannten Werke, welches einen ausfuhrlichen 
Commentar des L'anputra zu einem Teile des Sutta- 
Nipata enthalt, entsprechen. 

Ganz abgesondert von der neunteiligen Anotdnung 
in Anga s wird das Sdtra - Pitaka zerlegt in vier 
Agama’s, Samralungen der iiberlieferten Lehre, die im 


•) Wasslljew zu Taran. p 302. Die richtige Bedeutung 
ist daraus nicht zu entnehmen, und solange man nicht die 
Bedeutung eines Wortes kennt, ist jede Etymologic ver- 
frfiht. Der Form nach kann Vaidalya ebensogut mit vi- 
dalla in sauvidalla (vgl. vidvala, schlau), als mit vidala, 
Spahn, Splitter, gespalteter Bambus zusammenhangen. 

**) t’- ein Adbhuta-Brahmana und ein Adbhuta-^hnti. 
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allgemeinen Titel mit den ersten vier Nikiya’s des sfld- 
lichen Kanon* **) ) libereinstimmen, obgleich das Princip, 
auf das die Einteilnng der Sutra’s sich stiitzt, in 
beiden Kanons nicht dasselbe ist. 

Hinsichtlich der Sprache, welche das Concil fiir 
den damals revidirten Kanon (371) wahlte, lasst sich 
bis jetzt nichts mit Sicherheit bestimmen. Es ist 
durchaus nicht unmoglich, dass man bei dieser Ge- 
legenheit sich dazu verstanden hat, die heiligen Ur- 
kunden aus der Jvlagadhi oder irgend einer anderen 
Volkssprache in das Sanskrit zu iibersetzen, so gut 
es eben ging. Wir konnen diesen Punkt beriihren, 
ohne einen Versuch einer Beantwortung der Frage 
zu machen. Eine solche Untersuchung gehort nicht 
hierhin. 

Das dritte Concil hat, soweit die zuganglichen 
Daten uns zu einem endgiiltigen Urteile kommen lassen, 
keinen iiberwiegenden Einfluss auf die spatere Ent- 
wicklung der Kirche ausgeubt. Statt einen neuen 
Zeitraum zu eroffnen, hat es nur den Siegel dem 
alten aufgedriickl. Bald darauf machte sich eine 
neue Richtung , die des Mahay^na geltend , eine 
Richtung, welche seit kiirzerer Oder langerer Zeit vor- 
bereitet, in dem zweiten und den folgenden Jahr- 
hunderten sich kraftig entwickelte, genahrt teihveise 
von dem znnehmenden (,livaismus, teihveise von dem 
philosophischen Hinduismus, woven die Bhagavad-gita 
der reinste Ansdruck ist. 

Ehe wir uns von dem Concile abwenden und die 
Kirchengeschichte dieser Periode beschliessen, sei noch 
ein Wort iiber die zwei Hauptpersonen, Vasumitra 
und Pircjvika, gesagt. Ersterer, nicht mit den spateren 
Namensgenossen* *) zu verwechseln, gilt als Verfasser 

*) Die Xitel sind; Dirgha-, Madhyama-, Samyukta- und 
Ekottarika-Agama (Pali: Anguttaral; Burnouf introd. p 48; 
Wassiljew B. p tiy; Beal Tripit ika p ill. 

**) Einer derselben ist bekannt als Autor eines ausfiihr- 
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eines oder mehrerer Abhidharma -Sutra’s offenbar 
mit Unrecht, wie oben bemerkt wurde. Der zweite, 
gebiirtig aus demselben Gandhira , das so viele 
Leuchten der Kirche hervorgebracht hat, soli urspriing- 
lich ein brahmanischer Gelehrter gewesen sein und 
erst in seinem So. Jahre die braune Kutte angelegt 
haben.**) Ihm schreiben einige das Verdienst zu, 
den vielseitigen A^vaghosha bekehrt zu haben, aber 
andere geben dem Arya-Deva, der ein Jahrhundert 
spater lebte, diese Ehre.***) Es ist gefahrlich, von 
einer so sagenhaften (372) Personlichkeit wie Apva- 
ghosha, der sich des Besitzes von neun Namen er- 
freut: Mdtriceta, Pitriceta, Durdharsha, Durdharsha- 
Kdla, Dharmika, Subhuti, Maticitra, 9 ^ra und Afva- 
ghosha, mehr zu sagenf) als dies, dass er unseres 
Dafiirhaltens gar kein Mensch war, sondern nichts 
anderes als Kila, d. h. eine Form Qiva’s. Warum die 
Personification des Einflusses des ^iva'ismus gleich* 
zeitig mit Nig^rjuna gesetzt werden muss, wird aus 
dem folgenden Kapitel hervorgehen. Allerdings, die 
Identificirung des Agvaghosha mit (^iva verdient nicht 
den Namen einer Entdeckung: sie steht mit anderen 


lichen Commenl.irs (Mahiibhashyal zu Vasubandhu’s Abhi- 
dbarni.i-Koc.i, und eines Werkes uber die 18 Secten; TSian. 
P > 74 ; 'gi. b». 

Hiuen Thsang Mem, p 1 19 verwendet den Ausdruck 
Oastra, Lehrbuch: Brakaranapada-castra. 

•*J I ov des Pei. B. 11 p 114, wo man lesen kann, wie 
die Strassenbuben den abgelebten Greis, der Mbnch wurde, 
als einen Simpel und Narren verhdhnten, und wie er da zu 
seinem Xamen Parcva gekommen ist. 

**•) Wassiljew B. p 76; 211; wo die Legende der Be- 
kehrung steht. Dieselbe Legende erzahlt Hiuen Thsang 
Mtrn. I p 434 von Arya-Heva, als dessen Zeitgenosse A9va- 
ghosha 'orkommt; Mem. p 214. Herselbe Reisende bringt 
nicht den Acvaghosha mit Cariputra und Sanjaya zusammen, 
wie die franzosische Uebers’etzung angiebt, sondern Afvajit; 
Mem. II ]) 52. 

t) T.lran. p 90. 
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Worten ausgedruckt bei Tiranitha: „Als er (Kila- 
Afvaghosha) in den Tantra- und Mantra-Formeln, 
und in der Dialektik sehr bewandert wurde, gab ihm 
Mahe^vara selbst Anleitung.“ Das ist zwar Un- 
sinn, aber doch zu verstehen. Wahrscheinlich ist 
A9vaghosha, wenn nicht Avalokite^vara selbst, so doch 
der Name des Zeitraumes, in welchem die Verehrung 
dieses Bodhisattva eingefiihrt wurde.*) Aus einem 
Feinde des Buddhismus soil er ein eifriger Anhanger 
desselben geworden sein, d. h. das weniger gunstige 
Verhaltnis zwischen den ^ivaitischen und buddhisti- 
schen Monchen wurde allmahlich besser, nachdem die 
(^akya-Sdhne einen verkappten (^iva'ismus batten sich 
einschleichen lassen; und dies ist historisch wahr, die 
^ikya-Sohne waren unaufhorlich in die bittersten 
Streitigkeiten verwickelt — jede Seite ihrer Kirchen- 
geschichte liefert die Beweise dafiir — und zwar 
untereinander oder mit den Jaina’s, nicht mit den 
^ivaiten. In dem Zeitraume, den wir jetzt zu be- 
handeln haben werden, waren die Streitigkeiten zwi- 
schen den Briidern sowohl im Siiden als im Norden 
bitterer denn je, und selbst wenn die yikya-Sohne 
die Fahigkeit besessen batten, gegen die heidnischen 
Inder zu kampfen, wiirde es ihnen an Zeit (373) und 
Lust dazu gefehlt haben. Sie batten zu viel damit zu 
thun, sich gegenseitig zu bekampfen, zu verdachtigen 
und zu beschimpfen. 

*) Daherkommt es, dass ervon Tara (seiner (^akti, alias: 
Durg^) eine Prophezeiung empfangen haben soil; T&ran. p 91, 
Er wird auch der erste lyrische Dichter genannt, der durch 
seine Lobgesange den Buddhismus von den scholastisch- 
pedantischen Dogmen loslbste und ihn fiir das Volk, das 
seine Lieder zu Ehren des Buddha sang, zuganglicli machte; 
Wassiljew B. p 48. 


Kern, Buddhismus. 11. 


30 
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KAPITEL III. 

Dritter Zeitraum von Kanishka bis zum 
Ende des Mittelalters. 


i) DieKircheaufCeilon. KetzereiunterTishya. 
Der Sthavira Deva. Ketzerei unter Megha- 
varna. Aufruhr in der Kirche unter Mahasena. 
Zerstorung des Mahavihara. Blute von Abha- 
yagiri. Buddhaghosha. Erneute Ketzereien. 
Einfall der Fremden. Parakrama-Bahu. Die 
Eintracht in der Kirche wieder hergestellt. 
Der Tyrann Magha. Glaubensverfolgung. Para- 
krama-Bahu III. Verfall des Landes. 

Nach dem Tode des niedrig gebornen, aber ver- 
dienstlichen Vrishabha verstrich ein Jahrhundert, von 
dem nichts besonderes zu sagen ist, als dass ver- 
schiedene neue Heiligtiimer gestiftet und alte ver- 
schonert oder vergrossert wurden.*) Um so wichtiger 
ist die Regierung Tishya’s, der im Jahre 209 oder 
217**) an die Regierung kam. Zu dieser Zeit ent- 
stand eine Irrlehre, welche von einigen Vetulliya- 
Theorie genannt wird.***) Schlechte Monche ver- 


*) Quellen: Dipav. Kap. 22; JIahav. 225 fgg. Vgl. 
Lassen Ind. Alt. II p 1020 fgg., IV p 279 fgg. 

**) Hinsichtlich der Reibenfolge und der Regierungs- 
jahre weichen die beiden Chroniken bedeutend vonein- 
ander ab. 

*•*) So ira Mahavansa; damit stimmt iiberein Vetalla, 
wie eine Variante zu Dtpav. 22, 45 hat. Sonst spricht die 
zuletztgenannte Schrift nur von Vitanda-vada, Haarspalterei. 
Diese sogenannte Irrlehre gehort nicht zu den drei officiellen, 
auf Ceilon entstandenen Ketzereien; i) die der Dharma- 
rucika’s; 2) der Sagalika’s; 3) und einer anonymen zur Zeit 
Agrabodhi’s. 
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kiindeten unerlaubte Dinge und thaten durch ihre 
Haarspaltereien und Spitzfindigkeiten dem wahren 
Glauben grossen Abbruch. Dem Konige gelang es 
mit Hilfe seines Ministers Kapila, diese gefahrliche 
Theorie zu unterdriicken; und um den Verkiindern 
des Wortes einen glanzenden Beweis seiner Huld zu 
geben, schenkte er ihnen eine grosse Summe Geldes 
und liess auf der ganzen Insel die Schulden der 
Geistlichen bezahlen. Auch sorgte er dafiir (374), 
dass stets ein geniigender Vorrat von Arzneien fiir 
die Verpflegung der Kranken zur Verfiigung stand. 
Zu dieser guten That war er von dem Sthavira Deva 
angeregt w’orden, der ihm das Siitra uber Kranke 
gepredigt hatte. 

Diese ehrenvolle Erwahnung des Deva*) recht- 
fertigt die Annahme, dass er kein gewohnlicher Mann 
war, und wirklich ist Deva, oder, wie er ehrend ge- 
nannt wird, Arya Deva auch bei den Nordlichen hoch- 
angeschrieben. Alle Berichte lauten darin einstimmig, 
dass Deva aus Ceilon stammte und ein jiingerer 
Zeitgenosse des Nag^rjuna**) war, als dessen Neben- 
buhler er dargestellt wird. Wenn er zugleich ein 
Schuler des N&garjuna genannt wird, dann ist dies 
cum grano sahs zu nehmen, ebenso wie die scholasti- 
sche Sage, dass der Meister einmal die Rolle des 
Advokaten des Teufels spielte und die Satzungen der 
Ketzer gegen Deva verteidigte, der nach einer Dis- 
putation von einer Woche den NSg&rjuna glanzend 
besiegte. ***) Taranitha behauptet, dass Deva zur 

*) Er tritt einige Jahre spater nochmals als Prediger 
auf; Dipav. 22, 50. 

**) Lebensb. p 310; Taian. p 83; Piy/. des Pel. £. I p 186; 
II P 432; 435 - 

***) Hiuen Thsang (Mem. a. a. O,) erzahlt ausfuhrlich, 
dass derselbe Deva zu Pataliputra den Glockenturm bestieg 
und daselbst, trotz des Verbotes des Konigs, die grosse 
Glocke lautete. Andere erzahlen dasselbe von A^vaghosha 
f=Mahadeva); das qui pro quo ist erkladich. 

30* 
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Zeit des Candragupta *) als Rektor an dem Kolleg 
zu Nalanda wirkte. Ob dies richtig ssin kann, hangt 
von der Beantwortung der Frage nach dem Anfange 
der Gupta-Aera ab. **) Hier miissen wir die Frage 
auf sich beruhen lassen und uns mit dem alleinigen 
Zeugnisse der Nordlichen begniigen, dass Nig^rjuna 
nach dem Comite unter Kanishka zur Welt kam. 
Es ist also wohl moglich, dass Deva ein jiingerer 
Zeitgenosse des Ndgarjuna war.***) Auf die Behaup- 
tung der Nordlichen, dass Deva ein Anhanger des 
Mah&yana war, ist nicht viel zu geben; die Sohne 
des Buddha, und nicht zum wenigsten die Mah&yS.- 
nisten, haben wie wir wissen, die Schwache, alle 
grossen Wanner und die (375) vornehmsten Gotter 
obendrein zu den ihrigen zu rechnen.f) Dem Be- 
streben; das Ansehen des Mah^yana aufrecht zu er- 
halten, wird es auch wohl zuzuschreiben sein, dass 
man den Disput zwischen Nlglrjuna und Deva als 
ein Spiegelgefecht darstellt. Die ganze Erzahlung — 
fiir deren historischen Charakter wohl niemand ein- 
stehen kann — macht den Eindruck, als ob man die 
Niederlage irgend eines mah&yinistischen Doktors in 


*) Aus dem Haase der Gupta’s. 

**) Anmerk. des Uebers. Aus Candragupta's Regierung 
tr.igt einelnschrift das Datum 93 (der Gupta-Aera). Nimmt man 
als Anf.ing derselben das Jahr 177 n. Chr, an, so wurde 
die Zeit Deva’s etwas zu spat fallen j nimmt man dagegen 
319 SO wurde die Zeit Deva’s noch um zwei Jahrhan- 
derte spater verlegt werden. 

^ ***) Lebensh, p 310 steht, dass Nag^rjuna im 60. Jahre 
in den Himmel fuhr. Nimmt man an, dass er 180 starb, 
und dass Deva vor Tishya predigte, nachdem er in seiner 
Jugend Indien bereist hatte, dann kann er sehr wohl seinem 
sogenannten Lehrer und Besieger begegnet sein. 

t) Der ehrsame Hiuen Thsang (Mem. I p 140) erklart 
mit der grossten Naivetat, dass die Ceilonesen, als sie eben 
von Mahendra bekehrt worden waren, der Schule der 
Sthavira’s folgten, und dass diese Schule sich dem Mahl- 
yana anschloss. 
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eine Polemik gegen Deva mngewandelt und dadurch 
bemantelt habe. 

Auf Tishya folgten einige Herrscher aufeinander, 
die in ihren kurzen Regiernngen nach Kraften ihren 
Eifer fiir die Kirche bewiesen, bis gegen 248 Abhaya, 
mit dem Beinamen Goshtaka oder Meghavaina, ein 
Mann aus der Hefe des Volkes, vie seine unnaittel- 
baren Vorganger, sich zum Herrn des Thrones machte. 
Itn Jahre 251 brachen die Streitigkeiten zwischen den 
Geistlichen von Grossmiinster (Mabavihara) und Abha- 
yagiri aufs neue aus.*) Dies gab Veranlassung zu 
dem sogenannten Sagalika-Schisma, wovon die folgen- 
den Einzelheiten mitgetheilt werden. Die Monche 
des (zukunftigen) Jetavana-Klosters batten sich schon 
vor der Stiftung dieses Bruderhauses von den Dhar- 
marucika’s getrennt und waren nach dem Siidkloster 
gezogen. Diese unter dem Namen S&galika be-» 
kannten neuen Ketzer erklarten die zwei Vibbanga 
des Vinaya-Pitaka fur apokryph und bekamen spater 
im Kloster von Jetavana die Oberhand. Letzteres 
wurde gegen 290 von Konig Mah^sena gegriindet 
und 302 von dessen Sohne vollendet. Das officielle 
Datum des Schisma der Sagalika’s, die spater Jeta- 
vanisten genannt wurden, ist also 251. So erzahlt 
ein Kommentar zum Mahavansa; aber die Chronik 
selbst sagt, dass die Monche von Abhayagiri aufs 
neue in den Vetulliya verfielen, dass die Grossmiin- 
ster’schen dagegen tapfer fiir die Reinheit des {376) 
Glaubens stritten und zu bewirken wussten, dass 60 ihrer 
Gegner aus dem Kloster vertrieben und nach dem Fest- 
lande verbannt wurden. Die Verbannten fanden einen 
Bundesgenossen an einem gewissen Sanghamitra, 
einem Sthavira von der Kuste Coromandels, der sich 

*) Nach Mah&v. 231, wo eine Erneuerung der Vetnlliya- 
Ketzerei erwahnt wird. Hiermit steht die ausfiihrlichere 
Angabe in dem Commentare zu dieser Chronik bei Tur- 
nour, Vorrede Cl in Widerspruch. .. 
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zu ihrem Vorkampfer aufwarf. Er setzte nach Ceilon 
liber, erschien unverfroren auf einer Versammlung 
unter dem Vorsitze des Sanghapali in dem Stuparama 
und hatte die Dreistigkeit, die Manner von Gross- 
miinster zur Rede zu stellen und den Vorsitzenden 
zum Schweigen zu bringen. 

Es scheint, dass der fremde Monch insgeheim 
von dem Konige unterstiitzt wurde; sicher ist, dass 
derselbe ihn zum Erzieher seiner zwei Sohne, Jyesh- 
tha-Tishya und Mahasena, ernannte. Saiighamitra 
versaumte nicht, aus den giinstigen Verhaltnissen, 
in die er gestellt -war, soviel als moglich Nutzen zu 
ziehen, und verstand es, am Hofe und bei den 
Grossen des Reichs sich einen Einfluss zu verschaffen, 
der sich spater so verhangnisvoll fur den Frieden 
der Kirche erweisen sollte. 

Obschon Konig Abhaya so unverantwortlich gegen 
die Grossmiinster’schen eingenommen war, und nur 
zu sehr unter dem Einflusse des fremden Monches 
stand, so war er doch ein frommer Fiirst, der sich 
durch Stiftung von Briiderhausern und Heiligtiimern, 
sowie durch Schenkungen an die Kongregation hochst 
verdient machte. Auch sein Sohn Jyeshtha - Tishya, 
der ihm im Jahre 261 folgte, wird sehr gelobt. Er 
war freigebig gegen die Bruderschaft, stiftete einige 
Gebaude, u. a. das Kloster auf dem Berge Pracina- 
Tishya; einen Altar um den Bodhibaum, ein stei- 
nernes Portal bei Grossmimster, und eine Uposatha- 
Halle beim Siidkloster. Mit seinem Bruder und 
seinera alten Lehrer stand er nicht auf dem besten 
Fusse; letzterer fand es denn auch geraten, unmittel- 
bar nach Tishya’s Thronbesteigung nach dem Fest- 
lande sich in Sicherheit zu begeben. 

Sobald nach Tishya’s Tode sein jiingerer Bruder 
und Nachfolger die Ziigel der Regierung in die Hand 
genommen hatte, im Jahre 275, nahmen die religiosen 
Angelegenheiten 'eine ungiinstige VVendung, wahrend 
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die heterodoxe Partei wiederum das Haupt erhob 
und von dem Konige, dem es sonst nicht an guten 
Eigenschaften gebrach, begunstigt wurde. Der Dipa- 
vansa, welcher mit dem Tode Mahasena’s schliesst, 
erzahlt, dass es unter den Geistlichen wahre und (377) 
falsche Briider gegeben babe, die einen wahrhafte 
Asketen, die anderen nur zum Scheine Asketen. 
Letzere waren es, die den verblendeten Konig ins 
Schlepptau nahmen und die Unverschamtheit so weit 
trieben, dass sie Lehren verkiindigten, die direkt im 
Widerspruche mit den unzweideutigsten Vorschriften 
der heiligen Schrift stehen. Dieses Schlangengeziicht, 
als deren Ratdreher der bose Sona und Durmitra*) 
namhaft gemacht warden, vermass sich zu behaupten, 
dass einer erst nach vollendetem 20. Jahre nach der 
Geburt zum Priester geweiht warden durfe, wahrend 
die Schrift doch so deutlich sagt, dass man die Jahre 
von der Empfangnis abzurechnen habe.**) Sie ver- 
kiindigten auch die abscheuliche Irrlehre, dass die 
Geistlichen elfenbeinerne Facher tragen diirften***!, 
und mehr derartige Irrtumer. 

Trotzdem der Chronikschreiber seiner Entriistung 
in den starksten Worten Ausdruck giebt, geht er 
doch liber die Ereignisse selbst hinweg. Diese Er- 
eignisse waren nach dem Mahavansa von viel ern- 
sterer Art als das Gezanke iiber Facher und die 
Berechnung des Alters nach der Geburt oder der 
Empfangnis. Sanghamitra, der unmittelbar nach dem 
Tode Jyeshtha-Tishya’s nach Ceilon zuriickgekehrt 
war, hatte noch nichts von dem Vertrauen seines 


*) D. h. falscher Mitra; das ist kein wirklicher Name, 
soadern ein Scliimpfname fur Sanghamitra. 

**) Diese Etlaubnis wird gegeben im Mahavagga I, 75. 
Wir folgen der Lesart des Prof. Oldenberg (Dipav. 22, 72), 
weil die Lesart im Texte keinen ertraglichen Sinn giebt. 

•**) Nach einer der Lesarten; siehe die Anmerkung des 
Herausgebers. 
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Schiilers verloren und scheute sich nicht , seinen 
Einfluss dazu zu missbrauchen, dass er Mahtsena 
gegen die Grossmiinster’schen aufbrachte. Der K6- 
nig Hess sich in einer ungliicklichen Stunde iiberreden, 
einen Befehl zu erlassen, worin es jedem bei schwerer 
Strafe verboten wurde, den Geistlichen von Gross- 
miinster Geschenke zu machen. Die Folge war, 
dass die Rechtglaubigen in grosse Not gerieten. Sie 
fliichteten nach dem Siiden des Landes, und das 
Kloster blieb neun Jahre Jang unbewohnt. 

Sanghamitra war mit diesem guten Erfolge sei- 
ner Bemiihungen noch nicht zufrieden; er bedeutete 
dem Konige, dass jedes herrenlose Gut (378) dem 
Landesherrn verfalle, und wusste es durchzusetzen, 
dass Grossmunster confiscirt wurde; und hierbei blieb 
es nicht. Ein eifriger Anhanger des Sanghamitra, 
der bdse Sona, liess den Lohapr&sida und andere 
Gebaude zerstoren und das Material des abgebro- 
chenen MahivihSra wurde nach dem Abhayagiri ge- 
bracht, um zum Baue eines Tempels mit Buddhabild, 
einer Terrasse um den Bodhibaum und eines Kapitel- 
hauses gebracht zu werden. Durch dies alles nahm 
das Kloster ungemein an Glanz und Ansehen zu. 

Dergleichen widerrechtliche Handlungen mussten 
eine Reaktion hervorrufen. Einer der Minister, Me- 
ghavarna, stellte sich an die Spitze der Missvergniigten 
und rief einen Aufstand hervor, der mit einem Ver- 
trage zwischen Mahasena und den Aufstandischen en- 
digte, worin bestimmt wurde, dass der MahivihSra 
wieder aufgebaut W'erden sollte. Unterdessen war 
Sanghamitra durch die Hand eines Morders gefallen. 
Eine Geliebte des Konigs, voll gliihenden Eifers fur 
den wahren Glauben und trostlos iiber die Zerstorung 
von Grossmunster, hatte, um ihre fromme Gesinnung 
zu beweisen, mit einem Zimmermann ein Einverstand- 
nis eingeleitet, und mit dessen Hilfe den verhassten 
Monch umbringen lassen, wahrend er auf dem Wege 
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■war, den Stflpa-Hof zu zerstoren. Anch dem bosen 
Sona wurde von der frommen Buhlerin und ihrem 
Gehilfen dasselbe Los bereitet. 

Bald nachdem durch die Bemiihungen des Mi- 
nisters Meghavarna Grossmiinster in geniigender 
Grosse hergestellt war, um die alten Bewohner nach 
einer neunjahrigen Abwesenheit wieder aufzunehmen, 
wurde von dem Konige Mahasena der Grand zum 
Baue des Klosters Jetavana gelegt. Die Geschichte 
dieser Stiftnng ist ziemlich sonderbar, wie anch aller- 
dings die gan*e Darstellung von den Thaten des 
Konigs und seinen Beweggriinden aus der Feder 
der Grossmiinster’schen Chronikschreiber verdachtig 
ist. Ein Monch Tishya aus dem Siidkloster, der 
wegen seines schlechten Betragens beriichtigt war, 
soil den Fiirsten vermocht baben zu seinem, Tishya’s, 
Nutzen ein neues Kloster im Sprengel von Gross- 
miinster zu bauen. Die Grossmiinster’schen weigerten 
sich durchaus, einen Finger breit von ihrem Terrain 
abzutreten, und zogen vor, eher das Bruderhaus zu 
raumen. Sie zogen aus, aber kamen — (379) es 
geht nicht hervor weshalb — nach neun l\Ionaten 
zuriick. Der verrufene Tishya wurde vor den Richter 
citirt und gegen den ausdrucklichen Willen des Ko- 
nigs zur Verbannung verurteilt, was nicht verhin- 
derte, dass das Jetavana-Kloster gegrundet und spater 
unter dem eminent orthodoxen Nachfolger Mah&sena’s, 
Meghavarna, vollendet wurde. In diesem Kloster 
wurde die Ketzerei der Sagalika’s ausgebriitet, die, 
vie oben gesagt, gewohnlich nach ihrem Wohnsitze 
Jetavanisten genannt werden, und mit den Schisma- 
tikern von Abhayagiri und den rechtglaubigen Kloster- 
briidern von Grossmiinster die drei ceilonesischen 
Secten ausmachen.*) 


•) Diese drei sind die einzigen, die bei einem bar- 
maniscben Schriftsteller genannt werders(Bigandet II p 142), 



474 


Bei der Einseitigkeit der uns uberkommenen Be- 
richte konnen wir iiber die Kirchenpolitik des Mahl- 
sena kein Urteil fallen, geschweige denn, sie verurteilen. 
Sicherlich war er kein Feind der Religion oder der 
Kirche — das beweisen seine zahlreichen Stiftungen 
und Schenkungen, — aber er sympathisirte wenig 
mit den Herren von Grossmiinster. Desto mehr be- 
giinstigte er die ubrigen Buddhisten seines Reiches, 
und wenn er sich zu Gewaltthaten hat verleiten lassen, 
dann wird dies niemand gutheissen. Die Zerstorung 
von buddhistischen Klostern und Heiligtiimern durch 
Buddhisten konnen nur Fanatiker beschonigen. Diese 
Thatsache selbst, die nicht allein steht, ist bezeichnend. 
Es ist zwar einmal behauptet worden, dass zur Zeit 
des Pushyamitra und spater Kloster durch die 
„Brahmanen“ verwiistet worden seien, aber bis jetzt 
ist niemand imstande gewesen, auch nur den Schimmer 
eines Beweises dafur vorzubringen. Doch erleidet es 
keinen Zweifel, dass Buddhisten selbst in fanatischem 
Hasse gegeneinander dergleichen Frevel begangen 
haben. 

Mahisena’s Sohn und Nachfolger RIeghavarna 
wird als ein Begiinstigter der Partei der Grossmun- 
ster’schen dargestellt. Er handigte ihnen die be- 
schlagnahmten Liindereien wieder aus, liess die zer- 
storten Zellen und den Lohaprasada wieder aufbauen 
und den Mahavihara vergrossern. Trotzdem (380) 
scheint er nicht von dem Gangelbande der Hyperor- 
thodoxen geleitet worden zu sein, denn er vollendete 
den Bau des Jetavana-Klosters. Unter seiner Re- 
gierung, im Jahre 309, fand die feierliche Ueber- 


sowie in einer tibetanischen Lisle, welche ira Anhange eine 
Stelle tinden wird. Ein drittes Schisma, wodurch die An- 
zahl der Secten auf vier stieg, entstand im Jahre 601; 
Tumour, Vorwort CII. Die Begriffe von Schisma und 
Sectr , welche hier durch bheJo ausgedruckt warden, werdea 
nicht immer geriau 'anterschieden. 
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bringung des Buddhazahnes nach der Insel statt, 
sowie die Errichtung des Standbildes des Apostels 
Mahendra und seiner vier Genossen; allerdings etwas 
spat, wie man zugeben wird. Sowohl der Name Ma- 
hendra, als auch die Sache selbst, gemahnen uns 
unwillkiihrlich an die Standbilder der fiinf Indra’s, 
die einerseits mit den Dh}4ni-Buddha’s und andrer- 
seits mit den fiinf Kufika’s, d. h. Indra’s, auf Java 
verwandt zu sein scheinen. *) Es wiirde nicht unin- 
teressant sein, zu wissen, vvelche von den drei Par- 
teien unter den Geistlichen den grossten Anteil an 
der Herbeischaffung des heiligen Zahnes und der Er- 
richtung der Standbilder des Mahendra und seiner 
Gefahrten gehabt hat. Nach den Berichten , die 
Hiuen Thsang wahrend seines Aufenthaltes in Indien 
erhalten hat, hielten die Grossmiinster’schen sich streng 
an das Hinayina, wahrend die von Abhayagiri so- 
wohl das Hina- als auch das Mah^-yana studirten. 
Wenn auch die von ihm gebrauchten Ausdriicke nicht 
glucklich gewahlt sind, so enthalt sein Bericht doch eine 
Andeutung, dass die von Abhayagiri mit ihren mahayi- 
nistischen Briidern auf dem Kontinente in Verbindung 


*) Vgl. Band I, ]> 415 und oben p 415. Slahendra ist 
synonym mit Vajrapani, und dies ist auch der Name eines 
Dhyani-Bodhisattva, Sohn des Dhy^lni-Buddha Akshobhya; 
auch der Apostel Mahendra wird der Sohn des Meisters der 
(jlramana’s, oder des Buddha (Mahavansa 239 genannt. 
Rechnet man den Schuler Suraanas mit, dann erhalt man 
die sechs personificirten Abhijna’s (neben den funf Ab- 
hijh^s). Der AVortlaut des alten versus memorialis in 
Suttavibhanga I p 313, 319 ist derart, dass der mythologisch- 
allegorische Character der fiinf Weisen (alias Dhyani- 
Buddha’s) noch durchschimmert. Daher begeben sie sich 
wie hamsa's (worunter Brahman der hochste ist), durch 
die Luft so schnell wie die Gedanken; vgl. Maitri-Upani- 
shad 6,34. In dem Makrokosmus deutet Hawsa Sonne, 
Mond und andere Lichterscheinungen an, in dem Mikro- 
kosmus die Sinnesorgane; der hochste Hamsa ist im ersten 
Falle die Sonne, im anderen die Rede, Mas innere Licht. 
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standen, und daher nicht ganzlich mit den Ideen unbe- 
kannt sein konnten, die, je langer, desto mehr in der 
indischen Kirche die Oberhand bekamen, denen des Ma- 
hiyina, das stets darnach gestrebt hat, den Kultus 
so stark wie moglich in dem Volke zu verbreiten. 
Wenn man die Vermntung ausspricht, dass die be- 
ziiglich des Kultus ergriffenen Massregein vornehmlich 
der (381) Bemvihung der Abha)-agiri’schen zu verdan- 
ken sind, so braucht man doch nicht vorauszusetzen, 
dass die Grossmiinster’schen heftig gegen diese Neue- 
rungen zu Felde gezogen seien. Denn wenn sie auch 
Asketen von altem Schlage waren, so standen sie 
doch in der Verehrung der Reliquien und des grossen 
Apostels, dessen Legendengeschichte sie so treu der 
Nachwelt iiberliefert haben, hinter niemand zuriick. 
Ausserdem kann der Einfluss von Grossmiinster in 
jenen Tagen nicht iiberwiegend gewesen sein; zwar 
liess Konig Buddhadisa (339 — 368)*) das Kloster 
vergrossern und schenkte demselben die Einkiinfte 
zweier Dorfer, aber aus dem unverdachtigen Zeug- 
nisse Fa Hian’s geht zur Geniige hervor, dass die 
GrossmunsteFschen im Anfange des 5. Jahrh. nicht 
die erste Stelle, wie vor Mah&sena, einnahmen. Als 
der Chinese zwischen 410 und 415,**) auf Ceilon ver- 
M'eilte, hatte das Kloster zu Abhayagiri 5000 Be* 


) Dieser Name bedeutet: Buddha’s ergebener Diener, 
Solche Namen auf d&sa ausser fiir (j'fldra’s, sind in Indien 
erst dann in Gebrauch gekommen, als der Hinduismus im 
^geren Sinne die demiitige Verehrung eines Gottes, die 
Chakti, in den Vordergrund trat. Bas Mahaykna ist nichts 
anders als das buddhistische Pendant zum Hinduismus des 
Mittelalters, entstanden zu derselben Zeit, erwachsen aus den- 
selben Bediirfnissen , eine Frucht derselben geschichtlichen 
Entwicklung. Ber Name Buddhad^sa kommt, so weit wir 
wissen , zuerst in einer Inschrift aus der Regierung des 
Jjeshtha-Tishya vor; Br. E. Muller Anciant Inscriptions in 
Ceylon, Nr. 67. 

*•) Travels p. ^73. 
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wohner, wahrend Grossmiinster wenig mehr als die 
Halfte, 3000 zahlte. Auch an Pracht und Reichtum 
zeichnete sich ersteres vor letzterem aus: dorthin 
wurde die Zahnreliquie bei den Prozessionen feierlich 
gebracht. *) Dies alles bestarkt uns in der Ansicht, 
dass die Abhayagiri’schen zu jener Zeit den Vorrang 
batten, und zugleich, dass sie eine mit dem Mah&- 
y§.na verwandte Richtung vertraten. 

Wahrend Fa Hian’s Aufenthalt in Ceilon herrschte 
dort MahinSman (410 — 432). Dieser Fiirst, den der 
Reisende preist als „iemand, der aufrichtig an den 
Buddha glaubt“, war durch die Ermordung seines 
Bruders Upatishya (368—410) auf den Thron gelangt, 
im (382) Einvernehmen mit des letzteren Geraahlin, 
welche sich sofort mit dem neuen Konige verheira- 
tete. ■**) Der fromme Mahiln^man machte sich um 
die Kirche im allgemeinen sehr verdient; er stiftete 
u. a. ein Kloster auf dem Koti-Berge, welches Bruder- 
haus eine Filiale von Abhayagiri war.***) Die Koni- 
gin, eine Malabarerin, scheint die Lehre (,llkya’s nicht 
angenommen zu haben, oder behielt wenigstens so- 
viel Neigung fiir den Glauben, in dem sie erzogen 
war, dass sie ein Bruderhaus fur Monche einer an- 
deren Secte, einer civaitischen oder jinistischen, auf 
dem Berge Dharraa-rakshita bauen liess. 

Unter der Regierung Mahaniman’s war der be- 
riihmte Buddhaghosha auf der Insel thatig. Laut der 
in jeder Beziehung ausgeschmiickten Erzahlung der 
Chronik war er ursprimglich ein Brahmane, der durch 
einen Monch Revata zum wahren Glauben bekehrt 
worden war, und von demselben veranlasst wurde, 


•) Ebendabelbst p 15 1, 157, I 59 - 

•*) Upatishya wird als besonders fromm geruhmt und 
als jemand, der die zehn Gebote hielt, d. h. er war ein 
ceilonesischer Eduard der Bekenner. 

•••) Fa Hian, Travels p 158 hat unrichtig Poti, der Ma- 
hav. 250 spricht von drei Vihara's auf dem Berge Koti. 
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die singhalesische Atthakatha zu studiren und in das 
Pili zu ubersetzen.*) Der junge Gelehrte setzte 
vom Festlande nach Ceilon fiber und liess sich in 
Grossmfinster nieder. Nachdem er eine Probe seiner 
Fahigkeit durch Abfassung des Visuddhi-magga, einer 
Art Encyklopadie der Glaubenslehre, abgelegt hatte, 
wurde ihm erlaubt , die Atthakatha in Pfili zu 
fibersetzen. Er erfullte seine Aufgabe so vorzfiglich, 
dass die erstaunten Monche ihn ffir den zu erwar- 
tenden Messias Maitreya hielten. Nach Vollendung 
seines Werkes ging er nach Indien oder nach einem 
anderen Berichte nach Barma, um den Glauben zu 
verbreiten. Letzteres ist das wahrscheinlichste, weil 
die Barmanen dem sfidlichen Kanon folgen, und man 
alien Grund hat, zu glauben, dass von Barma aus 
dieser Kanon fiberall bis Siam, Kambodja etc. (383) 
durchgedrungen ist. Noch im ii. Jahrhundert gehorte 
die Buddhisten von Kambodja zur nordlichen Ab- 
teilung.**) 

Von 459 — 477 herrschte Konig Dhfitusena. Dieser 
hervorragende Ffirst liess das Abhayagiri-Kloster ver- 
schonern und bereicherte es durch ein prachtiges 
Buddhabild mit Augen aus Edelstein, Haaren von 
Gold und einem Gewande aus kostbarem Stoffe.***) 


*) Siehe oben. Nach JIahav. 250 und dem Commentar war 
Buddhaghosha bei der Bodhiterrasse zu Gaya geboren, rein 
zufailig, da er nicht als Buddhist, sondern als Brahmane 
zur Welt kam. Die Barmanen lassen ihn zu Thaton in 
Barma das Licht der Welt erblicken; Bigandet II, 145 * 
Vgl. Dassen Ind, Alt. IV p 372. 

*•) Aus den verwirrten Berichten bei Taran. p 262 kann 
man wenigstens das mit Sicherheit schliessen, dass man in 
Tibet die Erinnerung an die Verbreitung des MahaySna in 
Hinterindien nicht verloren hatte; vgl. Ind. Alt. IV p 710. 

*•*) Nicht minder prachtig war das Bild an demselben 
Orte, welches Fa Hian beschreibt, Travels p 151. Es war 
aus Jaspis, glanzte von Gold, Silber und Edelstein, und 
hielt eine Perle von unschatzbarem Wert in der Hand. 
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Auch fiir Maitreya und Mahendra warden Standbilder 
errichtet, wahrend die Zahnreliquie und der heilige 
Baum in feierlichster Weise geehrt wurden. Dass der 
Konig auch fiber die Reinheit des Glaubens wachte, 
bewies er durch seine strengen Massregeln gegen die 
Klosterbrfider zu Cetiya-Berg, wo die alte Dharma- 
rucika-Ketzerei wiederum ihr Haupt erhob. Ange- 
spornt von den Rechtglanbigen, Hess er die Brfider 
aus dem Kloster verjagen. 

Nicht alle Handlungen Dhatusena’s waren lobens- 
wert. Als seine Tochter von ihrem Gatten, des 
Konigs eigenem Neffen und Oberbefehlshaber der 
Truppen misshandelt wurde, Hess er aus Rache die 
Mutter seines Schwiegersohnes entkleiden und lebendig 
verbrennen, wahrscheinlich in Nachahmung des from- 
men A90ka, von welchem die Sage etwas ahnliches 
erzahlt. *) Im hochsten Masse dutch diese Misse- 
that erbittert, verschwor sich der Oberbefehlshaber 
mit Kiijyapa, dem altesten Sohne des Konigs, um 
den Unmenschen vom Throne zu stfirzen, und als- 
bald machte ein siegreicher Aufstand dem Ansehen 
Dhitusena’s ein Ende, welcher auf Befehl seines 
Sohnes in ein Gefangnis geworfen und durch Ver- 
hungern aus dem Wege geraumt wurde.**) 

Der unmenschliche Ka^yapa machte im Jahre495 
durch Selbstmord seinem (384) Leben ein Ende, nach- 
dem er in einer Schlacht gegen seinen jfingeren 
Bruder INIaudgalyfiyana den kfirzeren gezogen hatte. 
Der neue Korjig hielt ein schreckliches Gericht unter 
den Anhangern seines Vorgangers und Hess 1000 
Menschen mit kfihlem Blute umbringen. Er war ein 


•) Bemerkenswert ist, dass Dhatusena den Namen Dhar- 
ma^oka fiihrte. 

**) Soweit geht der edirte Teil des Mahavansa. Fiir 
das folgende haben wir hauptsachlich Lassen benutzt mit 
Hinzuziehung von Knighton’s History of Ceylon und Upham’s 
Ausziige aus Mahav., Rajavali und Rajjratnakara. 
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eifriger Buddhist und freigebig gegen die Geistlich- 
keit. Unter seiner Regierung wurde eine merkwiir- 
dige Haarreliquie aus Indien hiniibergebracht und in 
einem besonders dafiir erbauten Stdpa niedergelegt. *) 
Gegen die Mitte des 6. Jahrh., im Jahre 545 lebte 
nach einer Pause die schandliche Vetulliya-Ketzerei 
wieder auf. Die Schuld wurde den Geistlichen von 
Abhayagiri zugeschrieben. Der Konig ^ilikala er- 
griff entschiedene Partei fiir die Rechtglaubigen und 
nahm strenge Massregeln: die ketzerischen Schriften 
wurden verbrannt und damit wurde die Bewegung 
im Keime unterdriickt. 

Ein gutes halbes Jahrhundert spater, unter Konig 
Agrabodhi I.**), wurde der Friede in der Kirche 
aufs neue gestort, diesmal durch zwei Monche, die 
zur Diocese von Jetavana gehorten. Diese sehr ver- 
dorbenen Geistlichen verbreiteten nicht nur die Ver- 
leumdung, dass die fruheren Schismen eine Folge 
des schlechten Wandels der Grossmiinster’schen ge- 
wesen waren, sondern verteidigten auch aufs Hart- 
nackigste die ketzerischen Lehren in ihren eigenen 
Nikiya’s.***) Von grosser Bedeutung scheint in- 
dessen die Bewegung nicht gewesen zu sein, man 
hort spater nichts mehr davon. Mit wie grellen 
Far ben auch die Schriftsteller von Grossmiinster die 

•) Haarreliquien waren um diese Zeit sehr in Mode: 
Im Anfange des 6. Jahrh. sandte der Konig von Siam eine 
Gesandtschaft nach China, um dem Kaiser ein Haar des 
Gautama anzubieten; das Haar hatte eine Lange von 14 Fuss. 
Ein paar Jahre fruher war in China selbst, zu Nanking, 
unter einer alten Pagode ein solches Haar ausgegraben 
Worden; es war 12 Fuss lang, gelockt und unendlich dehn- 
bar. Beal, Introd. zu Travels XXXII. 

**) Dieser Name klingt bedenklich nach MahaySnismus ; 
in dem Lotus kommt der Ausdruck unzahligemale vor; 
bei den Hinayinisten muss man darnach suchen. 

***) Ob man hieraus schliessen darf, dass zu jener Zeit 
noch verschiedene Kecensionen der Nikkya’s auf Ceilon 
bestanden, ist zweifelhaft. 
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Xlngerechtigkeiten der Dissidenten schildern, vor allem 
derer von Abhayagiri, so geht doch aus nichts her- 
vor, dass letztere an Glaubenseifer hinter ersteren 
(385) zuriickstanden. Von einer feindlichen Haltung 
gegeniiber dem Dharma kann keine Rede sein. An- 
ders verhalt es sich mit den fremden Herrschern, 
meistens Tamulen, die durch ihre immer wiederholten 
Einfalle die schone und reiche Insel so haufig ver- 
wiisteten und kiirzere oder langere Zeit dort das 
Scepter geschwungen haben. Jedoch zeigte sich die 
Feindschaft dieser Eindringlinge gegen den wahren 
Glauben nicht vor der Mitte des 9. Jahrhunderts. 
Damals ereignete es sich, dass Pollanarua * ), die da- 
malige Hauptstadt der Insel, von dem Konige von 
MathurS. im Pandya-Lande eingenommen wurde, und 
bei dieser Gelegenheit wurden die heiligen Schmuck- 
sachen, sowie ein goldenes Buddhabild und der edel- 
steinerne Napf, den Gautama seiner Zeit von den 
vier Beherrschern der Himmelsgegenden empfangen 
hatte, ruchlos geraubt. Dass die siegreichen Feindc, 
die nach Empfang einer schweren Contribution und 
mit reicher Beute beladen heimkehrten, sich der Ver- 
folgung von Geistlichen und der Entweihung von 
Klostern schuldig gemacht hatten, wird nicht berichtet. 
Jedoch wird uber Misshandlung der Geistlichen bei 
einem anderen Einfalle der Tamulen von Coromandel 
im Anfange des 12. Jahrhunderts geklagt. 

Diese fortwahrenden Einfalle von Fremden, die, 
wenn sie auch die GeistHchen nicht verfolgten, doch 
eine andere Religion bekannten, waren ganz dazu 
angethan, in den Augen der wirklichen Ceilonesen 
die Sache der Nationalitat von der ihres Glauben-, 
unzertrennlich zu machen. Die Differenzen der Secten 
tiaten immer inehr in den Hintergrund; die Geist- 
lichen von Mahdvihdra, Abhayag'iri und Jetavana, 


*) Als Sanskritform wird Pulastijiura aiigegeben. 
Korn, BuJdhisrnus. II, 
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wie vie] Beschwerden sie auch von Alters her gegen- 
einander batten, waren doch alle in gleicher Weise 
Kinder von Ceilon und Sohne des Buddha, und es 
kann uns daher nicht verwundern, dass die drei Par- 
teien verschmolzen und sich in der von Grossinunster 
vereinigten. Das geschah im Jahre ii6i.*) 

Zu jener Zeit herrschte Parakrama-Bahu L, der 
beruhmteste Furst in der langen Reihe der Konige 
von Ceilon. Gross im Frieden und im Kriege (386) 
regierte er sein Reich auf eine Weise, welche die 
Bewunderung der Nachwelt erregt und ihm den An- 
spruch verleiht auf eine Linie mit den vortrefllichsten 
Fiirsten in der Weltgeschichte gestellt zu werden. **) 
Es ist selbstredend, dass wir ihn hier nur in seinen 
Handlungen und Wassregeln mit Rucksicht auf die 
Kirche zu betrachten haben. 

Eine der ersten Angelegenbeiten war fiir Pari- 
krama-B^hu, die Einheit der Kirche herzustellen : er 
rief eine Kirchenversammlung in Anur&dhapura zu- 
sammen, wo eine Versohnung zwischen den Parteien 
zustande kam. Alle, welche widerspenstig blieben, 
wurden durch Strenge zur Vernunft gebracht. Noch 
einmal flammte der Funke der Zwietracht zu Abba- 
yagiri wieder auf, aber dem Patriarchen Ka^yapa gelang 
es mit Flilfe des Konigs, denselben schnell zu ersticken. 

•) Bigandet 11, p 142 gibt als Name des Fursten ani 
Sanghabodhi; er hatte sagen sollen: Sanghabodhi Fara- 
krama'BShu I, s, Miiller, Anc, Inscr. in C. Nr. 137* 

*•) Nach Br, W. Rhys Davids Three inscriptions of 
Pdrahrama'Bahu the Great from Pulastipuray Joum. R. As. 
Soc. VII, 152 (New series), ware Ni9^anka*Malla Pari- 
krama-Bahu, der in teils sanskritischen, teils singhalesischen 
Inschriften sich selbst verherrlicht , dieselbe Person wie 
der grosse Parakrama-B^u , doch die Identitat diescr zwei 
Konige wird auf’s entschiedenste gelaugnet von Dr. Muller, 
Anc. Inscr, in C., p 18, da Par^krama-B^hu kein Sing"^" 
lese war, sondem ein Kalinga und der Sohn des Konigs 
Jayagopa von Siinhapura und der PSrvatt; der Beiname des 
grossen Fursten war I>ri99a5ka-Malla,„der furchtloseKampfer* 
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Ferner regelte der Furst die Einkunfte der Geist- 
lichen und ernannte er Beamten, die mit der Auf- 
sicht liber die Tempel beauftragt waren und dafiir 
Sorge zu tragen batten, dass die mit den Klostern 
verbundenen Bibliotheken mit den vornehmsten reli- 
giosen Schriften versehen waren. An verschiedenen 
Orten liess er 520 Briiderhauser bauen, als Woh- 
nungen fiir die Geistlichen und ihr Dienstpersonal ; 
sie waren mit geraumigen Salen ausgeriistet und 
gross genug, um Gaste zu beherbergen. Fiir vor- 
nehme Geistliche wurden acht dreistockige Gebaude 
gestiftet mit einer besonderen Wohnung fiir den 
Rektor und den Patriarchen. Zu jedem dieser Monchs- 
palaste gehorte eine Bildergallerie mit den Stand- 
bildern der vornehmsten Gotter und eine ausreichende 
Bibliothek. Endlich liess er auch einen grossen 
zwolfstockigen Turm bauen, welcher u. a. dazu be- 
stimmtwar, die von auswarts kommende Besucher des 
Tempels bei Gelegenheit von religiosen Festen unter- 
zubringen. Wenn die Angaben nicht iibertrieben 
sind, hat (387) Par^krama-Bahu im Laufe seiner Re- 
gierung (1153 — 1184) loi Stupa’s*) 3001 Kapellen 
mit ebenso vielen Bildern gestiftet, 73 Stdpa’s und 
3001 Bildergallerien angelegt.**j 

Es ist iiberflussig zu sagen, dass die Bediirf- 
nisse der Monche an Kleidung und Nahrung in der 
freigebigsten Weise befriedigt wurden. Fiir die Ver- 
pfiegung der Kranken und die geniigende Bewasserung 
der Kirchenguter wurde aufmerksam gesorgt. Selbst 
die Interessen der wenigen auf der Insel angesessenen 


*) Nach den erhaltenen Inschriften zu urtheilen, hat 
Parakrama - Bahu I weniger Gebaude errichten lassen al» 
Ni^^anka-Malla. Die merkwurdigste Inschrift des ersteren 
ist Nr. 137 bei Muller, Anc. Inscr. 

••) Die dreimal vorkommende 1 liisst die Angabe sehr 
apokryph erscheinen. 


31 
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Brahmanen warden nicht vergessen, insofern der 
Konig fiir sie ein Gasthaus errichten liess. 

Parakrama-B&hu war durchaus nicht dem ausse- 
ren Prunke bei dem Cultus abgeneigt. Als in den 
nordlichen Provinzen ein Aufstand ausgebrochen war 
und die von den koniglichen Truppen geschlagenen 
Aufstandigen den hoffnungslosen Beschluss gefasst 
batten, mit ihren Schatzen und dem Bettelnapfe des 
Buddha aus dem Lande zu fliichten, setzte der durch 
seine Spione von diesem Plane unterrichtete Konig 
alles ins Werk, um einem solchen Ungliicke zuvorzu- 
kommen. Es gelang ihm nach Wunsch: die Reliquie 
wurde gerettet und von den koniglichen Truppen 
nach der Hauptstadt gebracht. Es war ein wahrer 
Triumphzug, und als das Heer sich der Hauptstadt 
naherte, zog der Konig selbst in seinen prachtigsten 
Staatsgewandern mit seiner Gemahlin und einem zahl- 
reichen Gefolge entgegen, um die Reliquie zu be- 
grussen und festlich einzuholen. Spater liess er fur 
dieselbe einen Dagob in der Nahe seines Palastes 
errichten. 

Unter Parakrama-B 4 hu dem Grossen hatte Ceilon 
den Hdhepunkt seiner Macht und ausserlichen Bliite 
erreicht. Bald stieg es von dieser Hohe mit schnellen 
Schritten herab; durch das grosse Gluck wurde das 
Volk \erdorben, wie es uberall (388) und immer der 
Fall gewesen ist. Noch kein halbes Jahrhundert 
nach dem Tode Parakrama-Bihu’s wurde das Land 
durch Fremdherrschaft in einen Abgrund von Elend 
gesturzt. „Die Bewohner von Ceilon“, so klagt ein 
Chronikschreiber, „waren hoffnungslos verdorben, so- 
dass die Gotter ihnen ihren Schutz entzogen; und 
die Frevel der Gottlosen batten sich zu einem solchen 
Grade gesteigert, dass als eine Strafe des Himmels 
ein Konig, Namens iMagha, aus Kalinga mit einem 
Heere von 24 000 Mann einen Einfall machte, iiber- 
all Verwustung v»rbreitete und die Religion unter-' 
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driickte.“ Viele Dagob's wurden zerstort und die 
Wohnungen der Geistlichen, die Tempel und die 
Kapellen zu Kasernen fur die Soldaten umgeschaffen. 
Recht und Gesetz wurden mit Fiissen getreten und 
der Unterschied der Hasten schmahlich missachtet. * **) ) 
Dieser traurige Zustand dauerte gut 20 Jahre, 
bis Vijaya-Bihu die einheimische Herrschaft und die 
Religion um 1250 wiederherstellte. Dieser tiichtige 
Fiirst liess nicht nur die beschadigten und zerstorten 
Heiligtiimer restauriren, sondern sorgte auch dafiir, 
dass zahlreiche Abschriiten von den heiligen Schriften 
gemacht wurden, sodass jede Gemeinde eiiie bekam, 
Sein Sohn Parakrama-Bahu III. war ein wurdiger 
Nachfolger seines grossen Namensgenossen (1267 — 
1301). Er war nicht nur als guter Regent, son- 
dern auch als Schriftsteiler und Gelehrter beruhmt,. 
der in alien 18 Wissenschaften der Brahmanen wohl- 
erfahren war. Human von Natur, schaffte er in 


*) Zu welchem Glauben der Tyrann sich hekannte, ist 
schwer zu sagen. Knighton p 152 sagt, das^ er die „heid- 
nische Religion*' verbreitete. Las-stn macht dai.ms, dass 
Magha ,,die brahmani'che Religion'* einfuhrte; 7iemlich 
ungereimt, wenn es uahr i^t, d.is^ der Gewaltherrscher den 
Unterschied der Hasten beseitigte. Magha handelt gan^ 
im Geiste des Assalayana-Sutta, nicht in dem der Brah- 
manen oder Hindu's; moglicherweise war er ein Jaina oder 
Lokayata. Das merkwiirdigste bei der Sache ist, das«; eine 
Menge buddhistischer Geistlichen, um Verfolgungen zu ent- 
gehen, von der Insel fluchtete und in den stark brahmani- 
scheu Reichen P^ndya und Cola eine Zuflucht fand. 

**) Die Liste beginnt, wie es, sieh gehurt, mit Cruti 
(von Knighton zu Surlia entstelltk d. h. dem Veda; Xo. 2 
ist Smriti, d. h. die Ge^etzbiicher; No. 3 die Grammatik,. 
und so geht es weiter. Knighton macht aus Cruti ^oratory'" 
und aus Smriti ^general Lassen vergisst leider 

No. I, den Veda. Kurzum m der ganzen Liste, die man 
bfi Knighton und Upham nachsehen kann, ist kein Schimmer 
von Buddhismus zu entdecken. Am ergotzlichsten ist die 
Uebersetzung von kdmatanira (von Upham zu kaumafnu^r'i 
entstellt), d. h. Ars amatoria, mit Religion. 



486 


seinem Reiche die (389) Todesstrafe und das Abhauen 
von Gliedern bei Verbrechern ab. Von seinem auf- 
geklarten Interesse fur die Religion legte er nicht 
durch freigebiges Spenden von Almosen Zeugnis ab, 
sondern dadurch, dass er dafiir Sorge trug, dass die 
Geistlichen gehorig unterrichtet wurden,*) sodass 
sie in den Stand gesetzt waren, das Volk zu belehren 
und mit sittlichen Grundsatzen zu durchdringen. Von 
seiner ungeheuchtelten Frommigkeit wird mit Lob ge- 
sprochen. Als er die 1277 in das Land eingefallenen 
Tamulen besiegt hatte, „dankte er dem allerhochsten 
Gott fiir die Rettung aus der Gefahr“, und bei einer 
anderen Gelegenheit als ein Umzug mit Reliquien 
gehalten wurde, richtete er „ein inniges Gebet an 
den Buddha und die Schutzgottheiten des Landes, um 
Heil fiir sich und sein Volk zu erflehen.“ Einmal 
nach einer langen Diirre bat er den Buddha um 
Regen, und schnell wurde sein Gebet erhort: ein er- 
quickender Regen fiel auf die Erde hernieder. Das 
alles ist eigentlich kein Buddhismus mehr, es ist 
Vishnuismus,**) und der Schluss wiirde auf der Hand 
liegen, dass Par&krama-Bihu infolge seiner ganzen 
Entw'icklung nur dem Namen nach ein Buddhist 
w'ar, wenn nicht die Chronikschreiber seine Ansichten 
priesen und deshalb aller Wahrscheinlichkeit nachselbst 
dem Hinduismus viel naher standen, als man erwartet 
haben wiirde. Und in der That kann es fiir nie- 
mand, der gewohnt ist, auf die Thatsachen zu achten, 
verborgen bleiben, dass die singhalesische Kirche 
trotz einiger charakteristischen Eigenheiten in Neben- 
sachen der ganzen Entw'icklung nach mit den nord- 
lichen Secten und dem Hinduismus gleichen Schritt 

*) V'egen Mangel an geeigneten Lehrern auf der Insel 
Hess der Konig fiinf tiichtige Professoren, unter denen ein 
gewisser Dharma-Kirti, aus dem Dekkhan kommen, 

**) Selbst die Reliquie als Symbol unterscheidet sich 
nicht von dem Cahgram oder Diorit der Vaishnava’s. 
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gehalten hat. Welche Theorieen auch in den Klostern 
verkiindigt worden sein mogen, die Ueberzeugung des 
Volkes wich weder zur Zeit Parikrama-B^hu’s , noch 
spater in nennenswertem Masse von den heidnisch- 
indischen ab.* **) ) Ein glaubwiirdiger Zeuge aus dem 
17. Jahrhundert, der dadurch in Nachteil war, dass 
das Licht der P 3 . 1 i-Litteratur (390) ihm noch nicht 
aufgegangen war, dagegen im Vorteil, dass er durch 
dieses Licht nicht geblendet wurde,*’*) schildert den 
Glauben der Singhalesen zu seiner Zeit folgender- 
massen. Sie glauben an einen hochsten Gott, den 
Schopfer des Himmels und der Erde; von diesem 
.werden stets andere untergeordnete Gotter abgesandt, 
um seine Plane auszufiihren und die Angelegenheiten 
der Menschen zu leiten. Dem Buddha schreiben sie 
die Rettung der Seelen zu, und ihm sind die im- 
posantesten Ceremonien geweiht. Sie glauben an 
die Unsterblichkeit und einen zukiinftigen Zustand 
von Belohnungen und Strafen. Dies mag, abgesehen 
vom Namen selbst, Vishnuismus genannt werden, und 
unterscheidet sich nicht viel vom Christentum. Einem 
jeden steht frei, solche Ideen als unbuddhistisch zu ver- 
werfen, aber niemand darf sie verdunkeln ; wer das thut, 
macht sich dogmatischer Geschichtsfalschung schuldig. 

Der hervorragende Par^krama-Bahu III starb 
im Jahre 1301. Die Kirchengeschichte in ,den zwei 
folgenden Jahrhunderten bis zur Ankunft der Portu-. 
giesen im Jahre 1505 enthMt wenig bemerkenswertes. 
Bei einem Einfalle der Pdndya’s gegen 1314 wurde 


*) Es ware auch sonderbar, wenn es anders gewesen 
ware. Der Einfluss des Sanskrit auf die Volkssprache ist 
so gross und der des heiligen Pali so unbedeutend, dass 
die Kultur Ceilons mindestens in den letzten 15 Jahrhun- 
derten zum wenigsten ebensoviel dem sogenannten Brah- 
manismus als dem kanonischen Buddhismus zu verdanken 
hat, resp. damit zusammenhangt. 

**) Knox III, Cap. 6. 
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die kostliche Zahnreliquie von den Feinden geranbt 
nnd nach dem Kontinenfe hiniibergenommen, abef 
nicht lange darauf zurijckgegeben. Unter den ziem- 
lich nnbedeutenden Fiirsten, die nacbeinander den 
Thron bestiegen, wird Par^krama-Bihu VI. (1410 bis 
1462) als besonders freigebig gegen die Geistlichkeit 
gepriesen; wabrend seiner Regierung teilte er 30000 
Anziige und viele andere Almosen aus. 

Mit der Ankunft der Porlugiesen, die beinabe 
gleichzeitig mit der der Mohammedaner oder soge- 
nannten Mohren war, beschliessen wir unsere Ueber- 
sicht fiber die ceilonesische Kirchengeschichte. Seit 
dem Anfange der neuen Zeit haben das Christentum 
und der Islam zahlreiche Bekehrungen gemacht, er- 
steres namentlich in den niederen Volksklassen und 
unter den Frauen,*) aber der Dharma ist das Erbe 
eines grossen Teiles der Aristokratie und der Leute 
altsinghalesischer Abstammung geblieben.**) 

*) Nach der eigenen Erklarung eines einheimischen 
Schriftstellers; ausfiihrlicher citirt bei Knighton p 235. 

**) Indessen war der einzige machtige Feind, mit dem 
die Enropaer auf Ceilon zu thun hatten, der heldenmuthige 
und geniale R&ja-Sinha, ein Brahmane, und zwar einer, der 
seine Abneigung gegen den Buddhismus nicht verheimlichte. 
Selbst Knighton kann nicht umhin, zu vermuten, dass die 
anders Denkenden das Andenken dieses Helden beschmutzt 
haben. „Thi,s fact has probably caused the Buddhist and 
Christian historians to combine in representing his character 
as black and as iniquitous as possible." 
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(SQij 2. Innere Geschichte der indischen Kirche. 
Hina- und Mahayana. Die vier philosophi- 
schen Schulen. Nagarjuna; seine Zeitgenossen 
und Nachfolger. Stand der Parteien im 5. 
Jahrhundert. Canon der Mahayanisten. Bliite- 
zeit der buddhistischen Scholastik. Asanga 
und Vasubandhu. Verfall der Gelehrsamkeit 
nach Dharmakirti. Tantrismus und ZaubereL 
Die vier philosophischen Systeme in Nepal. 

Sakularisation des Monchstums daselbst. 

Die innere Geschichte der indischen Kirche nach 
Kanishka wird wahrend einiger Jahrhunderte durch 
den Streit zwischen dem Htnayana und dem Mahi- 
jSna beherrscht,•) **) zwei kirchlichen Richtungen, de- 
nen sich allmahlich die alteren Secten anschlossen. 
Dadurch verloren die eigentiinilichen Lehren der Secten 
allmahlich ihre Bedeutung, ausser insofern sie als 
Grunddogmen eine Stelle in einem der vier neuen 
philosophischen Systemen fanden, welche von den zwei 
Parteien als ihre metaphysischen Grundpfeiler aner- 
kannt wurden. Die Mahasanisten glaubten mit einer 
scholastischen Verteidigung ihrer Principien nicht ge- 
nug gethan zu haben, sie lieferten auch einen neuen 
Canon. 


•) Hifta ist „Tiiedriger, geringer“, maha vor- 

nehin.“ Eine solche Gegeniiberstellung klingt nicht schmei- 
chelhaft fiir die Hinayanisten, und die Vermutung hegt auf 
der Hand, dass diese Bezeichnung von ihren Gegncrn her- 
stammt. Ist dies richtig, dann miisbcn die Mahayanisten 
mit maha die Bedeutnng von „vornehm“ verbunden haben. 
Dass dies die nrspriingliche Auffa^.'^ung von maha war, kann 
bezweifelt werden; denn bei den zahlreichen Beruhrungs- 
punkten zwischen den Mahayanisten und ;^^aha5ahghika’s 
wurde es mdgfich sein, dass mit dem Worte „gross“ die Be- 
deutung von „ausgebreitet, zahlreich, aligemeiner“ verbun- 
den wurde. Ein anderer Ausdruck zur Bezeichnung der 
Hlnayanisten ist Cravaka’s, d. h. Zuhoret, Schuler. 
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Das Hinayatia kann betrachtet werden als eine 
einfache Fortsetzung des alten Buddhismus in der 
orthodoxesten Form. Seine Anhanger waren also die 
Konservativen, und wenn sie auch nicht unterliessen, 
neue Lehrsatze der (392) Metaphysik auszuarbeiten, 
so war es doch nur, um die alten Principien desto 
nachhaltiger aufrecht erhalten zu konnen. Das Ma- 
h&yina ist eine Erweiterung der Glaubenslehre, vor 
allem in der Mystik und zugleich eine weniger schul- 
hafte als populare Richtung. Wir werden zunachst 
die Mahiyinisten zum VVorte kommen lassen, um zu 
sehen, wie sie selbst ihren eigenen Standpunkt ver- 
teidigen. *) 

„Die friiheren (^ravaka’s, d. h. Altbuddhisten, 
erkannten weder einen Mittelpunct des subjectiven 
Bewusstseins {alayd), noch die Verdunklungen der 
Seele an; sie batten keinen Begriff von dem Nicht- 
ich in der Natur; leugneten das Bestehen der drei 
Leiber**), des Buddha, die zehn Stufen (in der Weis- 
heit) und hielten die Lehre des Mah^y^na***) nicht 
fur das Wort des Buddha. Was den letzten Punct 
betrifft, so sagten sie, dass das Mahiyina nicht von 
dem Buddha verkiindigt ware, weil es nicht in den 
drei Pitaka’s der ^ravaka’s enthalten ware; dass 
diese Lehre einen anderen Weg der Seligkeit lehrt, 
da sie das Hersagen von Dharani’s, das Baden im 
Ganges und dergl. als Mittel der Reinigung von 
Sunden darstellt; dass sie ebenso wie der V^edanta 


*) Wassiljew B. p 262. 

**) Diese drei Leiber sind: 1. Nirmana-kaya, der Leib 
des fleischgewordenen Buddha, 2. Dharma-kaya , der ab- 
strakte, ewige Leib, 3* Sambhoga-kaya , der Leib der Seli- 
gen, die in die Ewigkeit eingegangen sind; Wassiljew 
B. p 127; etwas abweichend Vby. des Pel.*B. I. p. 231 i 
IL p 241. 

*•*) Hier als Bezeichnung des InbegrifFes der mahaya- 
nistischen Lehre. . 
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die Reihe von Ursachen und Folgen, den Glauben 
an die vier Wahrheiten und die drei Kleinode ver- 
wirft* **) ) und wie das System der Lokayata’s (d. h. 
der materialistischen Epikuraer) lehrt, dass alles eitel 
ist. Wenn auch die Bucher des Mahayana zu einer 
der i 8 (alten) Secten gehoren, so kann man sie doch 
nicht fiir das Wort des Buddha halten, da sie weder 
bei der ersten Aufzeichnung der buddhistischen Schrift 
{393) noch bei den spateren Sammlungen bekannt 
waren. Die Ansicht der Mahiyanisten fiber die 
Ewigkeit des Sambhoga-kaya des Buddha steht im 
Widerspruche mit der Lehre, dass alles, was zusam- 
mengesetzt ist, nicht ewig ist.'*'*) Die Lehre von 
dem seligen Leben der Bodhisattva's steht im VVider- 
spruche mit der Idee der Nichtigkeit und Unrein- 
heit alles Weltlichen. Die Meinung, dass der Geist 
des Tathtgata mit alien verwandt ist und dass der 
Verstand (sein Licht dem Geiste) entlehnt, ist nicht 
in Uebereinstimmung mit der Lehre von dem Nicht- 
bestehen der Seele. Nach der Lehre des Mahayana 
geht der Buddha nicht ganzlich im Nirvana unter, 


*) Dies ist zu allgemein ausjtedruckt und darum nicht 
g.anz richtig. Sowohl die Nidana’s, als die vier Wahrheiten 
werden in dem Lotus, einen^_ der vornehmsten Biicher der 
Mahhyanisten, verkiindigt (p 109 in Burnouf’s Uebersetzung). 
Zwar ist der erste 'Verkiindiger der Sugata Mahabhijnajfia- 
nkbhibhfl, der vor unendlich langer Zeit, im Anfange der Zei- 
ten lebte, und sind diese Theorieen indirect als Antiijuita- 
ten dargestellt, aber in einem anderen Buche, dem Lalitavi- 
stara, ist es wirklich der Gautama, der die Formeln tindet. 

**) Dieser Ein'vvurf beruht auf demselben Irrtume, den 
man haufig bei den europaischen Schriftstellern findet, welche 
Ewigkeit fur identiseh mit ewigem Leben halten. Aus dem 
Ausdrucke Sambhoga-kaya wird nieraand, der einigermassen 
mit der rhetorischen Sprache der Inder bekannt ist, herlei- 
ten diirfen, dass ein Leib im raateriellen Sinne gemeint ist. 
Sambhoga bedeutet nach einem indischen AVorterbuche u. a. 
die Lehre des Jina; nach dieser Auffassung fallt es zu- 
sammen, mit dem von dem Meister hinterlassenen Dharma. 
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denn den Arhat’s wird prophezeit, dass sie dereinst 
Buddha’s warden sollen, aber dies stimmt nicht zu 
der Idee von der (ewigen) Ruhe, welche die Arhat’s, 
wie angenommen wird, beim Nirvana erlangen." 

„Ferner beschuldigen die (^Tr^vaka’s die Mah&yi- 
nisten, dass dieselben die Arhat’s erniedrigen; iiber 
die Verehrung von weltlichen Personen reden; die 
Bodhisattva’s mehr als die Buddha’s selbst preisen 
und der steten Speculation und dem Nichthandeln*) 
sowie der Abwesenheit von Ursachen und Folgen den 
Vorzug geben’”*): behaupten. dass selbst die grossten 
Siinden vollstandig getilgt werden konnen; die Lehre 
von den i6 Arten der vier VVahrheiten verwerfen, sie 
wenigstens nicht als vollkommene Wahrheit aner- 
kennen wollen etc. Auf Grund alles dieses schliessen 
sie, dass die Mah% 4 nisten die Ausgeburt eines bosen 
Damons siiid, der allerlei Unsinn aufgeschrieben hat, 
um die Thoren zu betriigen." 

Gegen diese Anklagepunkte verteidigen sich die 
Mah^y^nisten durch (394) die Behauptung, dass ihre 
Lehre einen aussergewohnlichen Character hat und aus 
diesem Gninde nicht durch die gewohnlichen* ’* *) Samm- 
ler der Siitra’s zuganglich gemacht werden konnte; 
hierzu war die Dazwischenkunft von Bodhisattva’s, wie 
Samantabhadra, notwendig. Sie geben an, dass ihre 
Lehre aul eine Linie mit dem INIahdvastu, einem 
Buche der Alahasdiighika's zu stellen ist, worin schon 
von den zehn Stufen und den Ideen der Paramit^’s 
die Rede ist. 7) 


*1 h. sie stellen ein beschauliches Leben iiber das 
praktische, ohne darum letzterem jeden Wert abzusprechen. 

**) Dies scheint zu bedeuten, dass sie die Notwendig- 
keit und Unvermeidbarkeit der Folgen der Handlungen 
bezweifeln. 

"^ **) D, h. sehr ailtagliche. 

t) Diese zehn Eodhisattva-Stufen werden ausfiihrlich be- 
schrieben im ^lahavastu (ed. Senart, p 63 — T92); die dort 


I 
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Sie fiigen noch hinzu, dass zwei Unterabteilungen 
•der genannten Hauptsecte, die Purva- und Apara^aila’s, 
die Sutra’s der Prajiia-Paratnita und andere der Mah&- 
yana-Lehre, in einem Prakrit-Dialecte verfasst besassen. 

Die Mahiyanisten sagen, dass sie ebensogut 
Buddhisten sind wie die ^ravaka’s, weil sie den 
Buddha als ihren Lehrmeister betrachten, weil ihre 
Lehre nicht im Widerspruche mit dem VVesentlichen 
seiner Lehre, noch von den vier Regeln, woriiber alle 
Buddhisten einig sind, abweichen. Die i6 Arten der 
Wahrheit bei den (,-ravaka’s und die Reihe von Ur- 
sachen und Folgen sind nur als subjectiv wahr an- 
zunehmen; aber in den hochsten metaphysischen Be- 
trachtungen uber die Natur hat man andere Lehr- 
satze als diejenigen iiber das Elend notig — uniso- 
mehr, als auch von den (,'ruvaka’s gesagt werden 
kann, dass sie eine subjective und eine hohere Wahr- 
heit anerkennen. Die Lehre von der zauberhaften 
Offenbarung des Buddha ist eine Folge der un\er- 
meidbaren Notwendigkeit, die Wunder zu erklareii, 
welche die (^rivaka’s ja selbst dem <,'akyamum m 
seinem historischen Leben zuschreiben. ‘ ) Wie hatle cr 
so handeln konnen, wenn er ein einfacher Sterbhcher 

voikommcndcn Benennungvn deruelben -lind: Durirohi, Bad- 
dhamand, Pushpamanditd, Rucira, Citravistara, RUpavatt, 
Durjaya, Janmanide^a, Yauvatajyabharai, Abbishekabhumi. 
Ganz abweichend sind die Ramen im Da(;abhumifvaia; 
Piamuditd, Vimald, Prabhakati, Arcishmati, Duianigania, 
Acald, Sadhumati, Dharmamegha (yourn. R<<y. As. Soc. isp:, 
p 4; vgl. V) adi in Hemacandia (cd. Bohtlingk und Kiuu) 
p 316. 

dVenn jeniand, wie Hiuen Thsang, ubsuhun em dla- 
bdyanist, sicli bauiig '-o au^diuekt, aK ob er den (jdkya als 
einen gewohnlichen SterbUeben betraebtete, dann dart man 
iiicbt aus dem Auge lasaen, da^s er genau in domselben 
Tone aucb von Civa und den anderen Gotlein ^pricbt. so 
z. B. gelegentlicb einer Bescbreibung de> groasen Bildes 
des (jliva zu Benares, da-> man bei doni Anblicke des 
Gottes eine Elirfurcbt I’uhle. .,als ob er nocb lebte**; MAn. 
L r 354- 
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gewesen ware? Was die Tilgung der (395) Siinden 
darch Baden im Ganges betrifft, so hat man dies 
als einen Ausfluss der Frommigkeit Oder aus Nach- 
giebigkeit zugelassen. 

Zu jeder der zwei grossen kirchlichen Parteien 
gehoren zwei philosophische Schulen: die der Vai- 
bh^shika’s und SautrSntika’s schliessen sich an das 
Hinayana, die der Wadhyamika's und YogdcSra’s an 
das j\Iah%&na an. 

Die Vaibhashika’s und Sautrintika’s sind Rea- 
listen. *) Beide erkennen das wirkliche Bestehen der 
Dinge ausser uns an; wahrend jedoch die ersteren 
behaupten, dass nur die Gegenstande der unmittel- 
baren Warnehmung bestehen, nehmen die letzteren 
an, dass die Gegenstande nur als Bilder und mittel- 
bar in dem Geiste erkannt werden. Die Vaibhl- 
shika’s teilen die Substanzen in ewige und nichtewige 
ein, zu welchen letzteren alles gehort, was zusammen- 
gesetzt ist. Die Sautrintika’s unterscheiden das Zu- 
sanimengesetzte von dem Nichtzusammengesetzten. 
Zu der ersten Kategorie gehoren die funf Skandha’s, 
zu dem letzteren alle abstrakte BegrifFe, die jedoch 
nicht als Substanzen aufgefasst werden. Hinsichtlicb 
des Verhaltnisses dieser beiden philosophischen Schulen 
zu der heiligen Schrift ist zu bemerken, dass die 
Vaibhdshika’s die Autoritat der Sdtra’s leugnen und 
ausschliesslich die der Abhidharma’s anerkennen.**) 
Man wird sie die Rationalisten des Buddhismus nennen 
konnen. Dementsprechend betrachten sie den Leib 
des ^akyamuni als den eines gewohnlichen Menschen, 
der nach Erlangung der Buddhaschaft das relative 
Nirv&na***) und bei seinem Tode das vollendete 
Nirvana, das Nichts erreichte. Die gottliche Natur des 

*) Wassiliew B. 226 — 286; Cankara zu Brahma-Sfitra 2, 
2, 18 fgg. Sarvadanana-Samgraka 9 — 24. 

■'*) Wassiljew B. p 90. 

***) Anders aurgedriickt: die JIvanmukti. 
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Buddha bestand darin, dass er alles aus sich selbst 
■wusste und nichts von anderen zu lernen brauchte. 

Die Sautrintika’s sprechen den Abhidharma’s alle 
Autoritat ab und halten sich an die Sdtra’s*). Ihr 
Buddha ist der der heiligen Schrift: begabt mit zehn 
Kraften (dagabald), den vier Kennzeichen des Ver- 
trauens, den drei Arten der Bedachtsamkeit (396) und 
der allgemeinen Barmherzigkeit**). Auch schreiben 
sie ihm einen Dharma-k&ya und einen Sambhoga- 
kiya zu. 

Die Benennung Vaibhishika soli nach spateren 
buddhistischen Schriftstellern gemeinschaftlich alien 
alten Bekennern der Lehre und den 18 Secten zu- 
kommen***). Diese Behauptung, so ausgedriickt, kann 
schwerlich richtig sein, da keine einzige alte Secte, 
soweit bis jetzt bekannt, die Autoritat des Sdtra-Pitaka 
verwarf. Nichtsdestoweniger konnte dieser Behaup- 
tung etwas wahres zu grunde liegen. Der Ausdruck 
VibhishS. namlich, dem die Vaibhfishika’s ihren Na- 
men entlehnen, ist synonym mit Vibh&ga, Pali: Vi- 
bhanga, d. h. Erklarung. Vaibh^shika und Vibhajya- 
vidin laufen also auf dasselbe hinaus.f) Nun wissen 
wir, dass die als rechtglaubig angeschriebene Partei 
der ceilonesischen Kirche den Vibhajyavida als Schib- 
boleth der Rechtglaubigkeit bei ihrem dritten, nicht- 
canonischen Concile hinstellen. Dieses Schibboleth 
ist rein metaphysischer Art, und obschon man nicht 
ausdriicklich das Sutta- und Vinaya-Pitaka, — die 
einzigen, die auf den zwei ersten Concilen in betracht 
kamen — verworfen hat, so treten diese beiden Teile der 

*) Vergl. Taran 56. 

*•) Diese Liste von 18 geistigen Buddha-Merkmalen ist 
eine Modification derjenigen, welche man sowohl bei den 
Siidlichen, als in dem Lalitavistara antrifft. Siehe Band i, 

p 346, 385, 525- 

•••) Wassiliew £. p. 266), 

■}•) Vibhajya und vibhaga sind von derselben Wurzel ab- 
geleitet. 
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heiligen Schrift doch ganzlich in den Hintergrund, 
und erscheint plotzlich eine Abhandlung iiber Abhi- 
dharnia, das Kathavatthu, verkiindigt von dem Vor- 
sitzenden der Versammlung, Tishya-Maudgaliputra, 
der ausdriicklich behufs der Lehre aus der atherischen 
Brahma-Welt zu den Menschen kam. Das Buch, das 
bei den Nordlichen dem Kathavatthu entspricht, wird 
dem Vasumitra, dem Haupte der Bodhisattva’s auf 
der dritten Kirchenversammlung der Nordlichen zuge- 
schrieben*). Es hat also ganz den Anschein, als 
ob dies^ zwei Berichte nichts anderes waren als Va- 
riationen einer und derselben dogmatischen Fabel, 
wenn es auch bis jetzt unmoglich ist, die Umstande 
anzugeben, welehe zu der Erdichtung Veranlassung 
gegeben haben. Wir (397I nehmen an, dass in einer 
gewissen Periode zwischen A^oka und Kanishka eine 
rein rationalistische , oder wenn man will, abhidhar- 
mistische Secte so machtig geworden ist, dass sie den 
Schwerpunkt der Orthodoxie in der Lehre aus dem 
Vinaya und den Shtra’s hinaus in den Abhidharma 
verlegte, jedoch nicht so machtig, dass sie auf Ceilon 
den Bericht viber das von ihr erfundene Concil unter 
Dharma-A^oka den canonischen Berichten in dem 
\ inay a hatte zufiigen konnen oder diirfen, sodass 
sie sich mit der Erklarung begniigen musste, dass 
der Buddha sclbst ein V’ibhajyavadin war. Die nord- 
lichen \ ibhajyavadin’s, alias Vaibhdshika’s, nahmen 
sich heraus, das ganze Sdtra-Pitaka zu verwerfen. 

Wahrend wir das System der Vaibhashika’s als 
eine Fortsetzung desjenigen der alten Vibhajyavadin’s 
betrachten, halten wir die Lehre der Sautrintika’s 
fur eine systematische Ausarbeitung derjenigen der 
Sutravadin’s und einiger mit ihnen sehr nahe ver* 

*) Die Vaibhasliika’s sollen als Hauptautoritat das Buch 
VaibhS-shya betrachten; dies stimmt wenigstens dem Xitel 
^ch mit dem Buche Vibhanga des sudUchen Abhidharma 
ii^berein. 
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wandten Secten.*) Die Sfitravidins sind nach der 
altesten ceilonesischen Liste entfernte Abkommlinge 
der Sthaviras, der Altglaubigen, obschon sie in einigen 
Punkten von der wahren, rechtglaubigen Lehre der 
Alien abgewichen sind, ebenso wie die nahe ver- 
wandten SankrS.ntika’s und Sarvastivadin's. Fiir reine 
Reprasentanten des Sthaviraviida geben sich die Gross- 
munster’schen aus, welche in Wahrheit, wie wir zu 
beweisen gesucht haben, nur als jiingere Sprossen 
des alien Slammes belrachlet werden konnen, und 
specieller Vibhajyavidins sind. Insofern es nun im 
Inleresse der ceilonesischen Vibhajyavadins war, nicht 
fiir Anhanger einer Secle — bei ihnen gleichbedeu- 
lend mil schismalisch — zu gelten, ist ihrer Einlei- 
lung der i8 Seclen weniger zu trauen als derjenigen, 
welche man bei den nicht orthodoxen Jlahasifighika’s 
findet (398), soweit dieselben nicht selbst davon be- 
troifen werden. Die Mahasinghika’s nun teilen die 
18 Seclen nicht in zwei, sondern in drei Hauptgruppen 
ein: t. Sthavira’s, 2 . IMahisaiighika’s, 3. VibhajyavAdin's. 
Von den Sthavira’s stammen die Sautrantika's — bei 
den Ceilonesen Sutravadin’s — ab. Die Vibhajya- 
vidin’s bilden eine besondere Ilauptabteilung, zu der 
die Mahi(;a'aka'^. Ktu yapiya's, Dharmaguptaka’s und 
Tamrayatiya’s gehoren. Das Princip, auf dem die 


•) Taran. p 274 btellt die Sautmntika’s dar als eine 
Abzweigung der Tamra^atiya’i, die nach ihm identisch sind 
mit den Uttariya’s und Sankrantika's; aber bei anderen An- 
toritaten sind dies ^er^chiedene Sccten; siehe Anhang und 
vgl. Wassiljew p 113. Da die alte'te Diste im Dipav. 545 
die Si.tiaradin's als ,\bzweigung der Sarvistividin’s, der 
Realisten. nennt, und in der Aufzahlung der nicht orlho- 
doxen Mahasanghika’s die S.iutianlik.i’s unmiiteibar aus den 
Realisten heriorgehen, stntzen sich die beiden Listen gegen- 
seitig, wenn man die S.rutrantika’» und Siitiavidin’s fiir 
identisch halt. Xaianatha’s Listen lassen die Sutravddin’.-, 
ganziich aus und mussen schon deshaib well ini XViderspruch 
n.it der altesten Autorit.it als unger.au bctrachtet Werden. 

Kero, Buddhismus, II. 3- 
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von den Wahasanghika’s befolgte Einteilung beruht, 
ist unbekannt, und man darf deshalb nicht daraus 
schliessen, dass sie die Vibhajyavadin’s und die von 
denselben abstammenden Mahi^asaka’s etc. fiir we- 
niger orthodox hielten als die Sthavira’s und die von 
ihnen abstammenden Sarvastivadin’s und Sautr^ntika’s. 
Die Einteilung kann einfach der Ausdruck der That- 
sache sein, dass die Vibhajyavadin’s Rationalisten wa- 
ren, die Sthavira’s dagegen Anhanger der Lehre, so- 
weit dieselbe in der heiligen Schrift mit Ausschluss 
der sieben Abhidharma’s*! enthalten war. 

Die Secten, aus denen die Vaibhashika’s und Sau- 
trantika’s hervorgegangen sind, bestanden also schon 
lange vor Kanishka, aber die systematische Entwick- 
lung ihrer Grundsatze, die aus verschiedenen Teilen 
des alten Canons geschopft sind, datirt aus der Zeit, 
in der beide Schulen sich der neueren Richtung, 
welche durch die Madhyamika’s und YogdcS.ra’s re- 
prasentirt wird, feindlich entgegenstellten. Welche Ver- 
anderung die Vaibhishika’s in den sieben Abhidharma’s 
eingefuhrt haben, ist noch nicht untersucht worden. 

Den realistischen Philosophen des Hinay&na ste- 
hen die idealistischen Yogictra’s und Madhyamika’s, 
die Grundpfeiler des Mahayana, feindlich gegeniiber. 
Diese beiden Schulen sind zuweilen miteinander ver- 
wechselt worden und entlialten ausserdem mehr als 
eine Richtung, sodass es schwer ist, die Hauptzuge 
der beiden Systeme mit der gewiinschten Kurze an- 
zugeben. Im allgemeinen kann man sagen, dass die 
\ ogacara’s das Bestelien eines Erkenntnisvermogens, 
des \erstandes, der Gedankenverkniipfung aner- 
kennen. *') Nach (399) einigen derselben sind die 

Man kann die Autenticitat der sieben Abhandlun- 
gen uber den Abhidharma leugnen und dennoch zugeben, 
da-sS die darin enthaltenen GrundsMze richtig sind. 

**) Daher sie auch als Vijnana\ adin’s , Anhanger der 
Ver-standestheorie, Uezeichnet werden. 



Gedanken etwas wahres, nach anderen etwas unwah- 
res. Die Midhyamika’s sprechen allem und jedem 
•wirkliches Sein ab; ihr Wahlspruch ist; alles ist eitel, 
worin die Anerkennung eines Schemes von Sein ent- 
halten ist. . Es gibt ferner Madhyamika’s, die das 
reine Bewusstsein anerkennen und alles iibrige leug- 
nen. Zu den Midhyamika’s rechnet man auch die 
Svatantrika’s, welche annehmen, dass „jedes Ding auf 
aussergewohnliche Weise aus sich selbst wird“ oder 
„besteht“.'*') 

Der charakteristische Unterschied zwischen den 
Yogac&ra’s und Madhyamika’s lasst sich so ausdrucken, 
dass die ersteren das Bestehen einer Summe von Ge- 
danken anerkennen, welche zusammen das, was man 
Verstand und Erkenntnisvermogen nennt, ausmachen; 
dass die letzteren dagegen nicht jeden einzeln ent- 
stehenden Gedanken als Erscheinung leugnen, son- 
dern die Erscheinung dem Scheine und ferner Schein 
mit Nicht- sein gleichsetzen, sodass aus ihrer Anerken- 
nung der Erscheinung doch foigt, dass die Erschei- 
nung nicht ist. 

Das System der Midhyamika’s ist die conse- 
quenteste Entwicklung der idealistischen Seite des 
Buddhismus, der Theorie von Name und Form; es 
ist mit einem Worte die buddhistische Form des 
Vedanta. 

Die Yogicdra’s, d. h. die den Yoga ausuben, 
stimmen insofern mit den Yogin’s von Patahjali’s 
Schule iiberein, als sie das Bestehen von geistigeri 
Erscheinungen anerkennen; sie weichen von ihnen ab, 
insofern sie die Dinge ausserhalb des Geistes leugnen. 

Die erste Blute des Mahay^na wird nach alien 
bekannten Berichten dem Einllusse NdgS.rjuna’s, des 
Begriinders der Lehre der Madhyamika’s, zugeschrie- 

*) Waii^iljew B. p 28S. jun. I'.viikira a. a. O -larva- 
darcana Saiigraha 22, 24 
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ben.*) Es wird indessen gleichzeitig gesagt, dass er 
einen Vorlaufer hatte in dem Brahmanen Rahula Oder 
Rahula-Bhadra, auch unter dem Namen des Grossen 
Brahmanen Oder (^ri-Saraha bekannt, der zu Nalanda 
alsProfessor thatig gewesen sein soil.**) Dieser ge- 
lehrte Brahmane soil (400) in die Lehre eingeweiht 
worden sein durch Krishna den Weisen, den man, 
wie Tiranatha sagt, nicht mit dem anderen Krishna 
Oder Kala verwechseln muss, der in der Liste 
der Patriarchen Oder Hauptlehrer vorkommt. Das 
meiste hatte der grosse Brahmane aber dem Ga- 
ne^a und anderen Obergottern zu verdanken, denn 
von diesen erhielt er die Sutra’s und Tantra’s des 
Mahdyana.***) Diese Legenden enthalten unseres 
Dafurhaltens das verblumte Gestandnis, dass die von 
Krishna geoffenbarte Bhagavad-Gita. Einfluss auf die 
Madhyamika’s ausgeiibt hat, aber dass der ^ivaismus 
einen noch viel bedeutenderen Anteil an der Ent- 
wicklung des Mahiydna im allgemeinen hatte. Die 
nahe Verwandtschaft zwischen <,livaiten und Mahiy^- 
nisten wird uns gleich aus einer Reihe von Umstan- 
den entgegentreten-t) 


*) Tarjn. p 60; vgl. 61; Lebensb. p 310. 

**) D.i ta Hi.in im Anfange des 5. Jahrh. Nalanda be- 
suchte, aber mcht' ron einer Klosterschule berichtet, so 
muss jede Nennung Naland.a's als einer beruhraten Kloster- 
schule vor der Halfte des 5. Jahrh. fur einen Anachronis- 
mu5 gehalten werden. 

**•) Taran. p 66, 69, 105. Etwas abweichend ist der 
Bericht desselben Schriftstellers auf p 93, demzufolge RS- 
hula-Bhadra ein Cudra und ein Schuler des .\rya-Deva war. 

tl Coincidenzpunkte zwischen der Bhagavad-Glta und 
dem Lotus sind zahlreich, aber sie verraten eher einen ge- 
memschaftlichen XJrsprung, als directe Entlehnung. Z. B. 
Cakyamuni nennt sich den Vater der AVelt, der seine ge- 
liebten Kinder aus dem Sainsara erlost, der, obschon in 
■VVahrheit immer auf der Geierlei weilend, doch zum Nutzen 
der Welt den Schein annimmt, als ob er unter den Men- 
schen wandele; Lof-is XXV, st. 6, 10, 20- vgl Shag-. IV, 6t 
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Um zu Nagarjuna zuriiclczukehren, so war dieser 
grosse Kirchenvogt,*) geboren in Berar zur Zeit des 
Conciles unter Kanishka, ein Schuler des Brahmanen 
Rihula-Bhadra und der Grander der INIadhyamika- 
Lehre. Als er 6o Jahre alt war, starb er und kam 
in den Himmel Sukhavati.**) Als seine vornehm- 
sten Schuler, denen die Fama die (401) Verbreitung 
der mahiyanistischen Grundsatze in Indien zuschreibt, 
werden genannt Arya-Deva, Nagabodhi, Buddha- 
pilita etc. 

Nehmen wir einmal an, dass Nagarjuna 100 n. 

Chr. geboren wurde und dass er starb, nachdem er 
60 Jahre Geistlicher gewesen war, dann kann er, wie 
bereits bemerkt, den Ceilonesen Deva noch gekannt 
haben. Insofern ist im mitgeteilten Berichte nichts 
unwahrscheinliches; dagegen haben die Ueberlieferun- 
gen bei T§.ranatha den Character von Allegorien 

IX, 17; XI, 43; XII, 7. Buddha ist gleich fur alle 

Menschen; Lotus V; vgl. Bhag. IX, 20; XII, 13 rxkya- 
muni, um einen Beweis von seiner AVunderkrnft /u ^’ehen, 
strecKt seine Zunge aus bis ans Ende des AVeUalU; Lotus 
XX', dasselbe thut Krishna (Vishnu) JJhag. IX, 30. Den 
Oedanken, dass es verschicdene Stufen eincs frommen und 
weisen AVandels gebe \Lotui, III), trillt man auch an Bhag^ 

XII, 12. 

*) Taran p 69 sagt von ihm: „alle Schulen erkannten 
ihn als ihr Haupt an“. Dies erinnert an den Rang eines 
Kirchenvaters der ganzen Erde, der dem Sarvakamin bei- 
gelegt wild, siehe oben p 317. In Rajataraugini 173 wird 
X^g&rjuna genannt als ein Bodhisattva ekabhiimu;i'ara. Dies 
letzte wiirde bedeuten konnen ,.der einzige Herr der Erde“, 
aber auch ,.Herr der ersten Stufe“. Die Eigenschaften 
eines BodhisaU\ a der ersten Stufe werden ebenso ausfuhrlich, 
als verwirrt beschrieben im Maha\astu p 77 — 84 (ed. Senart). 

**) Lehensh. p 310. Sukhavati ist der Himmel des Ami- 
tabha. In seiner Eigenschaft als Bodhisattva konnte Na- 
g^rjuna nicht das Nirvana erlangen, denn dies ist nur fiir 
Buddha’s und Arhat’s reservirt, was indessen nicht aus- • 

schliesst, dass nach der Versicherung des N^gasena un- 
zahlig viele Gotter und gewohnliche Sterbliche das Xir- 
vana erlangt haben. » 



502 


Oder Marchen. Nagirjuna soil namlich 600 — 71 Oder 
600 — 2Q Jahre gelebt haben, und zwar 200 Jahre in 
Hindostan, 200 im Siiden und 129 oder 171 auf dein 
Berge ‘ parvata. *) Hiuen Thsang nennt ihn eine 

der vier Leuchten der Welt neben Deva, KumS.ra- 
labdha und Afvaghosha. **) 

In der Menge von Legenden, die iiber Nigar- 
Juna in Umlauf sind, ist sicherlich mehr Wahrheit 
enthalten, als es auf den ersten Blick scheint. Es 
kommt nur darauf an, herauszubekommen, welche Art 
von Wahrheit diese Berichte der Nachwelt haben iiber- 
liefern wollen, und das ist nicht so leicht zu erraten. 
Zunachst also der Aufenthalt des Kirchenvogtes, „den 
alle Schulen als ihr Haupt anerkennen, auf dem ^ri* 
parvata“. Wir werden hier nur bei einigen Einzelhei- 
ten aus seiner Lebensgeschichte verweilen. ***) Es gibt 
einige Berge dieses Namens, der eine in Kashmir 
dient ^ivaitischen Monchen zum Aufenthalte, ein an- 
derer im sudlichen Indien stand in noch hoherem 
Ansehen wegen des Heiligtums des das sich 

dort befand und den Namen Mallika-Arjuna trug.f) 
Zweitens erzahlen die Buddhisten, dass man 100 Jahre 
nach Ndg&rjuna’s Tode uberall in Siidindien zu sei- 
ner Ehre Tempel stiftete. Drittens schreiben die 
Hina}dnisten ihm das canonische Buch, die Prajnd 
l aramiia zu. Bedenkt man, dass Prajna die (402) 
Naturkraft, die weibliche Seite des (^iva, mit einem 
Worte Durga ist; dass heilige Schriften von einem 
solchen Umfange der mehr oder weniger personifi- 

*) Taran. p 73. Kine andere Autoritat Bodhibhadra 
schreibt ihm einLeben von loojahren zu. Wassiljew A. p3*^- 

**) Mem. II, 214. 

**•) Wassiljew A. p 210. Die Lebensbeschreibung des 
Xagarjuna, Deva und A^vaghosha bestanden vor 387 — 41* 
n. Chr., zu welcher Zeit sie in das Chinesische iibersetzt 
Worden sind. 

t) Rajatarangini 3, 271; 4, 390. Dr. Fitz Edward Hall 
in der Vorrede zu Xasavadatta 1 1. 


cirt gedachten Zeit zugeschrieben werden; dass die 
Prajna-Plramita und andere Werke des mah&y4ni- 
stischen Canons der Art nach mit der Tantra-Litte- 
ratur verwandt sind, woruber spater mehr; dass die 
Tantra’s im Gegensatze zu dem Mahabharata und 
anderen brahmanistischen * ••) ) Werken von yiva verkiin- 
det worden sind, so kommt man zu der Ueberzeu- 
gung, dass fast alles, was von Nag^rjuna berichtet 
wird, nicht von irgend einem Monche aus dem zwei- 
ten Jahrhunderte gilt, sondern von (^iva. Der ideale Ni- 
garjuna war der Stifter desMahayana, wie (,ava der des 
Hinduismus, derjenigen Religion, die nicht nur fiir die 
Arya’s, sondern auch fiir die grosse Menge bestimmt war. 

Von dem historischen Nfigarjuna ist wenig be- 
kannt. Die Werke, die in der alteren Lebensbe- 
pchreibung ihm zugeschrieben werden, sind nicht mehr 
vorhanden; dagegen gibt es andere Schriften, die jetzt 
unter seinem Namen gehen. 

Die Geschichte des Arya-Deva wird ebenfalls 
mit Mahideva in Verbindung gebracht. Dazu kann 
die Gleichheit des Namens Veranlassung gegeben 
haben. Er gilt als der Verfasser einiger Streitschrif- 
ten von geringerem Umfange. 

Das dritte Licht der Welt, der Bhadanta^’j Ku- 

*) Unter Brahnmnismus veratehen wir dicjenige Reli- 
gionsform, die nach dem vedischcn Zeitraume bis zum Ent- 
stehen des Hinduismus in den ersten Jahrhunderten un- 
sercr Zeitrechnung herrschte. Der altere Brahm.rnismus un- 
niittelbar nach dem vedischen Zeitr.rume wird rejiriisentirt 
durch die Brahmana’s und Upanishad’s, der jiingere durch 
die alteren Teile de-- Mahabharata und des Manu. Der 
altere Buddliismus lauft parallel mit dem jiingeren Brahma- 
nismus und ist aus dersclben Quelle entsprungen, das Ma- 
hayana mit dem Hinduismus. Ebenso wie der altere Bud- 
dhismus etwas modilicirt hier und da sich bis heute erhalten 
hat, so ist auch bei verschiedenen brahmanischen Familien 
der Brahmanismus, wenigstens in Aeusserlichkeiten, bewahrt 
geblieben. 

••) Der Titel Bhadanta, der ur-prSnglich ebenso stlir 
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m&ralabdha, der gleichzeitig mit N&glrjuna im Westen 
glanzte, war der anerkannte Stifter der Schule der 
Sautrantika’s. Das wichtigste in diesem Berichte ist 
die Theorie, dass die Schule der Sautrantika’s gleich- 
zeitig (403) mit der der Madhyamika’s entstanden 
sein soli. Inwieweit diese Theorie richtig ist, lasst sich 
schvverlich feststellen, um so weniger, als Taranatha 
den Bhadanta, welchen er Kumaralabha nennt, in 
den Tagen des Kalidasa leben lasst, also im 6. Jahrh. 
nicht lange vor Muhammeds Auftreten als Prophet.*) 
Bei solchen sich widersprechenden Berichten ist es 
schwer, zu einer festen Ueberzeugung zu gelangen. 
Ueber das vierte Licht der Welt, A^vaghosha, haben 
wir oben das wichtigste mitgeteilt. 

Als Meister unter den Vaibhashika’s werden ehrend 
genannt die Bhadanta’s Dharmatr 5 ta, Ghoshaka, Bud- 
dhadeva und Vasumitra. Der erste, gebiirtig aus 
Gindhira, ist bekannt als eine der vier Zierden der 
Vaibhishika-Schule. Wenn es wahr ist, dass er ein 
Schiilet des Deva war, muss er in der ersten Halfte 
des dritten Jahrhunderts gebliiht haben. Man schreibt 
ihm das Buch Mahavibhcishi zu; ferner halten einige 
ihn fiir den Verfasser einer Blutenlese von Aussprii- 
chen des Herrn, Udanavarga genannt. Nach Hiuen 
Tlisang w.'.r er der Verfasser eines Sainyukt&bhi- 
dharma-Vastra. ' '•! 

Jaina-Monchen und Ajivika'.- zukam. aU den (,'ak\a-Sulinen, 
scheint in dam Zuitiaume, der uns. luiri beschaftigt, vor 
alfem auf die Sautrantika’s angewandt worden zu sein 
(Burnouf Jntrod. p 5f>7)> obschon auch Vaibhishika’s mit 
diesem Xitel beehrt werden. 

*) Nach dem tibetanischen Geschichtsschreiber (79) 
hiess der .irabische Prophet eigentlich Kumarasena und war 
er ein sehr gelehrter, aber unglaubiger Sautrkntika, der, 
nachdem er aus der Gemeinde ausgestossen war, den Namen 
Mamathar annahm und mit Hilfe des Teufels Wunder 
that etc. 

»*) Tar.in. p 67, 297. fbv. des Pel. B. II, 105, II9. 
Wassiljew B. 50, 2/0. 
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Von Ghoshaka oder Goshaka und Buddhadeva 
ist ausserordentlich wejiig bekannt. Ersterer soli zu 
Benares gelebt haben, letzterer war ein Bhadanta aus 
dem Lande der Tocharen oder Tiirken. Hiuen Thsang 
spricht auch von einem gewissen Ghosha als einem 
INIanne, der die vier characteristischen Merkmale eines 
Arhat hatte, doch nennt er ihn einen Zeitgenossen 
Anoka’s. *) 

Vasumitra aus Maru wird ausdriicklich unter- 
schieden von dem gleichnamigen Vorsitzenden des 
dritten Conciles und einem anderen Vasumitra, der 
im 6. Oder 7. Jahrh. lebte. Er soil nach Taranatha 
unter Kanishka’s Sohn gebliiht haben. **) 

{404) Der Nebel, welcher das Parteitreiben un- 
seren Augen entruckt, beginnt erst im 5. Jahrh. zu 
■weichen, wofur wir dem Chinesen Fa Hian zu Dank 
verpflichtet sind. Dieser Pilgrim hat sich die Miihe 
gegeben, Angaben zu sammeln fiber die Einwohner- 
zahl der Kloster in den Landern, die er besucht hat, 
und er versaumt selten, zugleich anzugeben. zu tvel- 
cher der beiden kirchlichen Richtungen die Geist- 
lichen gehorten. Auf Grund der von ihm gegebenen 
Zahlen kommt man zu dem Schlusse, dass die Hi- 
nayinisten zu jener Zeit noch die Mehrheit bildeten, 
obschon die Differenz sehr gering war. Da das Ma- 
hSyana auch ausserhalb der Grenzen Indiens, u. a. in 
China und in Khotan damals schon in blfihendem 
Zustande war, so geht daraus hervor, dass die neue 
Richtung in ungefahr drei Jahrhunderten mit Riesen- 
schritten Fortschritte gemacht hatte und auf dem 
besten Wege war, die <,lravaka’s zu uberflugeln. 

Auch zur Kenntnis der Eigentumlichkeiten bei- 
der Richtungen liefert der Reisebericht des Chinesen 


•) Taran. p 4, 61, 67. Wassiljew li. p 50, 266, 281. 
Burnouf Introd. p 567. J~0}’. des Pel. B. II, p 159. 

**) Taran. p Go, 68. • 



sehr bedeutende Beitrage. Von Mathura sprechend 
erzahlt er, dass die Anhanger des Abhidharma dem 
Abhidharma-Pitaka religiose Ehre bezeugten, die des 
Vinaya dem Vinaya-Pitaka, die ^lahayanisten dagegen 
der Prajha-Paramita, dem Mahju^ri und Avaloki- 
te<;vara.* **) ) 

Nicht minder bemerkenswert ist dasjenige, was 
der Pilgrim von den beiden Klostern zu Pataliputra 
mit einer Gesamtbevolkeiung von 600 — 700 Monchen 
erzahlt. Wahrend sich der Reisende in dem einen 
Kloster, dem der Mabajanisten, befand, gelangte er 
in den Besitz einer Abschrift des Pratimoksha in der 
Recension der Mahasanghika’s. Einigermassen un- 
sinnig erklart er, wahrscheinlich auf die Autoritat sei- 
ner Gewahrsmanner hin, dass besagte Recension die- 
selbe war wie diejenige, welche auf dem ersten grossen 
Concile zur Zeit des Buddha gutgeheissen worden 
war. Er macht ferner die Bemerkung, dass jede der 
18 Secten ihr eigenes Haupt habe, dass sie iiberein- ^ 
stimmen in der Anerkennung der drei Kleinode, wenn 
sie auch in untergeordneten Punkten der Glaubens- 
lehre, sowie in dem hbheren oder geringeren Masse 
der Strenge, mit der sie die praktischen Vorschriften 
befolgen, von einander abweichen. Die genannte {405) 
Recension des Pratimoksha wurde „allgemein“ fiir die 
correcteste und vollstandigste gehalten. '*) 

Ueber alles das, was der Pilgrim von dem ersten 
Concile erzahlt oder nacherziihlt, sind wir besser un- 
terrichtet als er. Nicht darin liegt die Wichtigkeit, 
sondern in dem, was aus seiner treuherzigen Erzah- 
lung abzuleiten ist, namlich dass die Mahayanisten 
jenes Klosters Mahasanghika’s waren. Dies bestarkt 
uns in dem Glauben, dass ein enger Zusammenhang 
zwischen Mahayanisten und Mah&sanghika’s bestand. 


*) 7 ravels p 59. 

**) Kbenda^elbst p 142. 
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ein Zusammenhang, fiber den sich, wie wir gesehen 
haben, erstere bewusst waren. 

Es gelang Fa Hian auch, eine andere Abschrift 
des Pratimoksha zu bekommen; diese enthielt die Re- 
cension der Sarvastivadin’s, die zu den Alt- und Recht- 
glaubigen gerechnet warden. Diese Sarvastivfidin’s 
zu Pfitaliputra waren so altmodisch, dass sie das 
Reglement mundlich fiberlieferten, gerade wie es die 
Brahmanen noch heutzutage mit dem Veda thun. 

Zur Zeit des chinesischen Reisenden war das 
Wahfiy&na vollstandig entwickeli: es hatte teilvveise 
seine eigenen Gegenstande derVerehrung und erkannte 
als das allerheiligste Buch die Prajna-Paramita an. Mit 
diesem Buche beginnt der mahfiy&nistische Kanon, 
der, obschon grosstenteils aus alteren Bestandteilen 
zusammengesetzt, dennoch so viele Veranderungen 
und Vergrosserungen erhalten hat, dass er ffir eine 
neue Offenbarung entsprechend den Bedfirfnissen der 
Zeit gelten kann. Einige Werke dieses Kanons sind 
so wenig neu, dass man geradezu auf jeder Seite 
Stellen in Versen Oder Prosa begegnet, welche bei- 
nahe wortlich in dem PS.li-Kanon sich finden. Ein sol- 
ches Buch ist z. B. der Lalitavistara, welcher eigentlich 
nichts anderes ist, als eine besondere Recension einer 
Schrift, die unter anderem Namen bei einigen alte- 
ren Secten schon bestand. *) Ein (406) anderes Werk, 
der Da^abhumi^vara, stimmt in der Hauptsache fiber- 
ein mit einer Abteilung in dem Mahavastu der Ma- 
hasanghika’s. 


*) Die Mahasanghika’s nannten es „die grossen Tha- 
ten“, die rechtglaubigen Sarvastivadin’s „die grosse Herr- 
lichkeit“, die K^^yapiya’s „die Vorgeschichte des Buddha", 
die Dharmagupta’s ,,die Wiedergeburten des Buddha 
kyamuni", die Mahicasaka’s „den Grund des Gefasses des 
Vinaya". Die Recension, wonach die chinesische Ueber- 
setzung gemacht ist. hatte den Titel: Abhinishkramana- 
Sutra, d. h. Shtra der Weltentsagung. Wassiljew i?. p 114. 
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Bei der Aufzahlung der vornehmsten canoni- 
schen Bucher *) wollen wir beginnen mit den neun 
Hauptwerken, welche die Nepalesen unter dem Na- 
men der neun Dharma’s zusammenfassen. 

1. Prajna'ParamM, die vollendete Weisheit. Un- 
ter dieser Weisheit versteht man die allmachtige Mut- 
ter Natur, den Inbegriflf aller geistigen und physi- 
schen Krafte der Materie; sie ist figiirlich gesprochen 
die Gottin der Natur und daher eine Abstraction der 
Gesamtheit der Erscheinungen. Erscbeinung und 
Schein, Trug, Mhya, ist bei den indischen Idealisten 
dasselbe, sodass PrajnS. und Maya dasselbe aus- 
drucken. **) Die Prajna ist — und dies ist der Kern 
der Lehre — „die Hervorbringerin aller Tathagata’s, 
die Mutter aller Bodhisattva’s, Pratyeka’s und Schii- 
ler“. Wenn sie aus dem Zustande der Ruhe, d. h. 
der Abstraction, in den der Bewegung iibergeht, ent- 
steht zuerst der Buddha, der wirksame Geist, aus ihr, 
um sich spater mit ihr zu verbinden, und aus dieser 
Verbindung entsteht die Welt der Wahrnehmungen. 
Prajni ist daher die Mutter und zugleich das Weib 
des Buddha.***) Dieser idealistiscbe Materialismus, 
■weit entfernt davon, im Princip, ja selbst in der Form, 
neu zu sein, ist so alt wie die Nacht, und was spe- 
cieller die Buddhisten betrifft, schon in der altesten 
uns bekannten Gestalt der Legende ist Gautama der 
Sohn der Maya, alias Prajna, und der Gatte der 
Ya90dhard, eigentlich der Mutter Erde, die man mit 
der Natur und der Materie — Upaya sagen die Ma- 
hayanisten — zusammenfallen lasst. Es gibt ver- 
schiedene Recensionen der Prajna -Paramita, von denen 
die umfangreichste looooo, die kiirzeste 700 Doppel- 

*) In der Zeit Hiuen Thsang's wurdeti nicht weniger 
als 124 Schriften zu diesera K.anon gerechnet. Vie p 295- 

**) Anch sonst beruhren sich die Bedeutungen dieser 
beiden Ausdriicke, denn MSyi ist List and Prajna Klugheit. 

**•) Hodgson Bss. p 56, bi, 72. 



verse enthalt; als sehr heilig betrachten die Nepalesen 
und Tibetaner die Recension in €ooo Versen. *) 

(407) 2. Saddharma-Pundarika, der Lotus des 
wahren Dharma (und des wirklich Bestehenden). Die- 
ses hervorragend heilige Buck, das in chinesischen 
Tempeln immer auf dem Altar vor den Gotzenbil- 
dern liegt, enthalt hauptsachlich eine Reihe von Wun- 
dererscheinungen und Phantasmagorien , abwechselnd 
mit Gesprachen, was alles dazu dient, den ((^ikyamuni 
in all seiner Herrlichkeit hervortreten zu lassen, und 
den Glaubigen mit Staunen vor diesem vielseitigen, 
unbegreiflichen Wesen zu erfiillen. Der Schauplatz 
ist auf der Geierlei. Ein kleiner Teil ist bestimmt 
zur Verherrlichung des Avalokitepvara, doch das scheint 
ein spaterer Zusatz zu sein. 

3. Lalitavistara, die Geschichte des Gautama in 
seiner letzten Bodhisattvaschaft. seit er aus dem Him- 
mel hinabstieg, um die iVIenschheit zu erlosen, bis zur 
Stiftung des Safigha. 

4. Saddharma-Lailkivatflra, die Offenbarung des 
■wahren Dharma auf Ceilon. Dieses Buck dient vor- 
nehmlich dazu, die Unrealitat des thatsachlich Beste- 
henden zu beweisen. Unter anderem wird darin ge- 
lehrt, dass der Tathdgata (d. i. die Vernunft) geschaffen 
und nicht geschaffen, nicht-ewig und nicht nicbt-ewig 
ist, dass sein Sitz (d. h. das Gemiit, der innere Sinn) 
die Grundlage von gut und bos ist.**) 

5. Suvarna-Prabhdsa, d. h. Goldglanz, ein Werk, 
das der Form nach grosse Uebereinstimmung mit 
dem Lotus zeigt und, wie dieser, den Geierlei zum 
Schauplatze der Handlung hat. Es enthalt eine 
Anzahl von erbaulichen Legenden zur Emptehlung 


*) Vgl. Wassiljew B. p 145 — 103, wo mehr Oder we- 
niger ausfiihrlich iiber den Inhalt der kanonischen Biicher 
gehandelt wird. 

**) Vgl. Burnouf Introd. p 514. ' 



von Bodhisattva-Tugenden, Lobreden auf den Buddha 
und auf das Mahiyana. *) 

6. Ganda-Vyuha, der Bau der als eine Wasser- 
blase zu betrachtenden Welt; eine hoch idealistische 
Schrift, in der gezeigt wird, dass die Welt ein Pro- 
duct des inneren Sinnes, der Einbildung ist, und dass 
nur der Tathagata (d. h. die personificirte Vernunft) 
alles gut begreifen kann.**) 

7. Tath^gataguna-Jfiana, die Kenntnis von den 
Eigenschaften des Tathagata; (408) vermutlich das- 
selbe Werk wie Tathagata-Guhyaka, Geheimlehre des 
TathS.gata. ***) Dies ist, kurz ausgedriickt, eine Be- 
schreibung der wunderbaren Eigenschaften und Wirk- 
samkeit des Verstandes, der buddhi. „Der Buddha 
besteht eigentlich aus einem geistigen Leibe, 
welcher nicht geboren, aus nichts entstanden und 
durch nichts begrenzt wird.“ Es kann schwer deut* 
licher zu verstehen gegeben werden — so weit der 
Orakelstil dies zulasst — dass der Buddha nichts 
anderes ist, als das Denken personificirt. 

8. Samadhi-iS.ja, fiber fromme Meditation, wo- 
durch man den Geist in hohere Spharen erhebt. 

9. Da<7abhami<;vara, der Herr der 10 Stufen; 
fiber die Bodliisattva-Stufen oder Welten.f) 

Ausser den beiden letzten Nummern kommen 
die andcren Dharma'-^ als Siitra's oder Sutranta’s \or 


Eine Uebersicht des Inh.iUs jjibt Burnuul [ntrod. 

P 529- 

Hodgson Eis. p 16 schreibt dies Werk detn Asanga 
zn, der im 6, Jahrh. lebte, wahrscheinlich mit Unrecht. 

***) Hodgson Ess, p 40 bezeichnet dies letzte als ein 
Tantra, doch dann ist es schwer zu erklaren, wie es iinter 
die Dharma’s eingeordnet werden kann; die Dharma’s -sind 
ja nach den Xepalesen zu vergleichen mit den Puraria's, 
nicht mit den Tantra'-. 

t) Hiuen Thsang dlim. I, p zyj nennt das Werk Da- 
cabhCimi-Siitra. Vg^. Jiurn. R. As. Sx. 1S75, p 4. 
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in einer umfassenderen Aufzahlung, wozu auch die 
folgenden Schriften gehoren. 

10. Nirvana- ^astra, das hauptsachlich iiber sitt- 
liche Verdienste handelt; das characteristischste dieser 
Schrift ist die darin vorkommende Behauptung; alle 
Geschopfe haben die Natur eines Buddha, doch weil 
man mit einem unvollkommenen Leibe die Natur 
nicht vollstandig besitzen kann, kann man sagen, 
dass die Natur eines Buddha’s nicht besteht. 

11. Vimalakirti, iiber die vollstandige Nichtigkeit 
der beseelten Wesen, die Traumbildern gleichkommt. 

12. Sandhi-Nirmocana, fiber die Ldsung der Ver- 
bindungeii; es enthalt eine Zergliederung der Grund- 
begriffe oder Kategorien des menschlichen Denkens, 
es ist eine Art Kritik der reinen Vernunft. 

13. Karanda-Vyuha, die Einrichtung des Korbes 
{das ist: der Bau des Weltalls). In diesem Buche, 
das vor allem zur Verherrlichung des Avalokitev:vara 
dient, wird gelehrt, dass im Anfange der Dinge der 
ursprungliche Buddha, Adi-Buddha, in der Gestalt 
einer Flamme erschien, dass er (409) auch Svayam- 
bhfi, der aus sich selbst Entstandene, und Adi-Natha, 
der erste Herr, genannt wird. Aus seiner Medita- 
tion, genannt die Schopfung der Welt, entsteht Ava- 
lokite^vara, der seiner Zeit schopfend thatig ist und 
aus seinen Augen Sonne und Mond hervorbringt, 
aus seiner Stirne (.iiiva, aus seinen Schultern Brahma, 
aus seinem Herzen Nardyana und aus seinen Zahnen 
Sarasvati, die Gdttin der Beredsamkeit. Dieses Werk, 
welches von ziemlich spatem Datum zu sein scheint, 
ist in zwei Recensionen enthalten, die eine in Versen, 
die andere in Prosa. *) 

14. Aiigulimali-Sutra, die Legende von Aiiguli- 
mdlin oder Afigulimala, dem Rauber und Mdrder, 

*) Eine Uebersicht ubcr dvn Inhalt t;ibt Eurnonf IntroJ. 
p 221. » 
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der, wie man sich erinnern wird, von dem Buddha 
bekehrt wurde. Diese Schrift, in der gelehrt wird, 
dass AnguliinS,lin und Manjugri Verkorperungen an- 
derer Buddha’s*) sind, soli u. a. beweisen, dass es 
nur eine einzige Zuflucht gibt, und dass das Mahlyana 
iiber dem HinayS.na erhaben ist. 

15. Karuna-Pundarika, der Lotus der Barmher- 
zigkeit. Legenden fiber die 1000 Buddha’s und An- 
weisung, wie man ein Buddha**) werden kann. Alle 
Buddha’s der zehn Himmel werden herbeigezaubert 
durch die Zauberkraft des (^iakyamuni.***) 

16. Ratna-kfita, der Juwelenhaufen. Eine Samm- 
lung von 49 Abhandlungen fiber mystisch-philoso- 
phische und ethische Gegenstande. 

17. Avatarpsaka, die Krone. Ueber die Allgegen- 
wartigkeit und Wunderkraft des (^iikyamuni, die sich 
in den prachtigsten Bildern der Natur offenbart. Es ist 
ein Werk mit Ausschmfickungen, ebenso wie der Lotus. 

t8. Sarvabuddha-vishayivatira, Einleitung in die 
Kenntnis des Gebietes aller Buddha’s. 

ig. Manjugri-Vikrldita, das Spiel (d. h. die wun- 
derbaren Offenbarungen Oder Scheingestalten) des 
Manju^ri. Hierin wird berichtet, wie ManjuQrl (410) 
eine wolliistige Frau bekehrte. Infolgedessen musste 
sie Gedukl liben . bekam ein Aussehen, als ob sie 
nidit recht gesund ware, und bekeinte in die.sem Zu- 
stande einen Hauptmann. ’-) 

20. Maba-Bheri, die gros-e Trommel. Eine 


•) Es wird wohl gcmeint sein, dass Manjuyii, d. h. der 
Mond, kein eigenes Licht hat, sondern dasselbe von der 
Sonne empfangt. 

**) D. h. nach dem Tode unter die Sterne aufgenom- 
men w-ird. 

***) D. h. in idealistiscber oder philosophischer Auf- 
fassung durch das Wahmehmungsvermogen , durch die Ein- 
bildung. 

t) Offenbar ist ein Sanskrit Nayaka, d. h. hier Lieb- 
haber, mis.,verstan-den, da es sonst auch ,,Hauptmann“ be- 
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hochst idealistische Abhandlung. Der Tath&gata (d. h. 
das Bewusstsein in absiracio, aber personificirt der 
Purusha der Yogin’s, der KiJtastha der anderen in- 
dischen Secten) besitzt eine bestandige Seligkeit (die 
nur scheinbar dadurch verdunkelt wird, dass der Pu- 
rusha mit der Welt in Verbindung tritt.) Er besitzt 
ein reines Ich, nicht das Nirvana. Alle beseelten 
Wesen haben die Natur eines Buddha. 

21. MahS.-Samaya, Titel zweier verschiedener 
Werke, von denen das eine vielleicht mit dem Sam^dhi- 
Rija identisch ist. Der Hauptgegenstand ist: die 
durch Sam 5 .dhi erlangte Kraft, Wunder zu thun. 

Die meisten der^hier aufgefuhrten Bucher ent- 
halten als eine Unterabteilung eine Reihe von Dha- 
rant’s oder als Talisman dienender Formeln, von 
denen es auch besondere Sammlungen giebt. Diese 
Spriiche bestehen aus Vocativen weiblicher Worte, 
unter denen man Namen von Svih^, der Gattin Agni’s, 
und der mit ihr identificirten D^ksh^yani, Durg&, er- 
kennen kann.' Es sind daher Anrufungen der als 
verschiedene Mutter aufgefassten Elementarkrafte, die 
als ebensoviele Unterabteilungen der einen Mutter, der 
Natur, betrachtet werden konnen. 

Die Dharani’s schiitzen den Menschen gegen die 
Elemente und bilden sozusagen die praktische Ergan- 
zung der theoretischen Kenntnis der Prajha-Piramit^.*) 

Der Glaube an die Kraft der Zauberspruche ist 
keineswegs ausschliesslich den Mah^y 3 .nisten eigen, 
wie man zuweilen behauptet hat. Die {411) Uebung 


deutet. Eine Beleuchtung dieser durchaus nicht keuschen 
Geschichte wird wohl unnotig sein. 

*) Die innige Verbindung zwischen der theoretischen 
Prajna-ParamitS und den praktischen Dharani’s wird trefFend 
ausgedriickt durch die Benennung Raksha-Bhagavatl, d. h. 
Unsere hehre Frau Beschiitzung , worunter auch das Buch 
Prajfia-Paramitk bekannt ist. Rakshd upd Dharani laufen 
auf dasselbe hinaus. 

K e r n , Buddhismus. II. 33 
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mit den Universalkreisen bei den Sudlichen beruht 
auf demselben Principe: auch dabei muss der Medi- 
tirende alle Namen der Elemente vor sich her auf- 
sagen. Ob man nun diese Worte, die von verschie- 
denem Geschlechte sein konnen, im Nominativ hin- 
murmelt, Oder die Namen der Elementarkrafte, welche 
als solche weiblich sind, im Vocativ ausspricht, macht 
keinen wesentlichen Unterschied aus; in beiden Fallen 
wird der Aufzahlung von bestimmten Worten die 
Kraft zugeschrieben, dem Menschen ungevvohnliche 
Macht zu verleihen. 

Der neue Kanon der Mahayanisten war ohne 
Zweifel dazu bestimmt, die alteren Textbucher zu er- 
setzen, resp. grosstenteils liberflussig zu machen, und 
zugleich soviel hinzuzufugen, als zur Verteidigung der 
eigentiimlichen Lehren der Partei fiir notig gehalten 
wurde. Itlan gab die alien Principien nicht auf, man 
entwickelte dieselben aber in einer bestimmten Rich- 
tung, erweiterte sie. Man machte mit einem Worte 
eine neue, vermehrte und verbesserte Ausgabe der 
Offenbarung. Die alte Einteilung der heiligen Ur- 
kunden in drei Pitaka’s war auf den neuen Kanon 
nicht mehr anzuwenden*), sie hatte fiir die neue 
Richtung ebensowenig Bedeutung, wie die drei Veda’s 
uir den Ilinduismus. Kach einer ebenso spitzfindigen 
als unrichtigen Tiieoric iiennen die Hindu's sich selbst 
Anhanger des Veda, ueil alle ihre t,\‘istra’s mittel- 
bar aus dem Veda abgeleitet werden. Diese Theorie 
steht in unldsbarem Widerspruche mit dem Umstande, 
dass solche i,Elstra's, wie die Purana’s und Tantra’s 
auf die unzweideutigste und ausdriicklichste Weise 
sich als neue Offenbarungen zu erkennen geben. Nur 
die Brahmanen beachten bis zu einem gewissen Grade 

■^) Hiuen Thsanj^ f'c p 205 spiicht von den Sutra’s, 
von \ ina\ a-Tcxten nr.d 'on philo>ophischen Abhandlungen 
(d. h. A'olndhainia'i' d-.t alten Secten; aber die Mahaya- 
nisten batten luir 
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und befolgen in gewissem Masse das vedische Ritual 
So halten sich auch die Mahayinisten an einige alte 
Vorschriften der Zucht, wahrend sie andere nicht be- 
achten. 

Da das jMah&yS.na nicht plotzlich entstanden ist, 
ebensowenig wie der Hinduistnus, so ist es ausserst 
schwierig, genau den Zeitpunkt zu bestimmen, in dem 
der neue Kanon zustande gekommen ist. Die un- 
gemeine Weitschweifigkeit 1412I und Umstandlichkeit 
der Texte, so wie der haufige Gebrauch des genus 
Geya*j fur die Vaipulya - Sutra’s oder Texte von 
grosser Ausdehnung sprechen zwar fiir die ziemlich 
spate Abfassung des neuen Kanons, aber genugen 
nicht dazu, die Grenzen des Zeitraumes zu bestimmen. 
Vergleicht man den Stil der Mahfuana-Sutra’s mit 
dem einiger Sutta’s in dem Pali-Kanon, u. a. dem 
S&manna-phala, dann merkt man, dass beide Sdtra's 
an Weitspurigkeit einander ziemlich gleichstehen, doch 
dass die erstgenannten sich durch die Lange der Satze 
auszeichnen.**) Letztere Eigenschaft ist wiederum 
ein Kennzeichen spaterer Entwicklung. Brauchbarere 
Anhaltspunkte als diese Allgemeinheiten liefern uns 
die chinesischen Uebersetzungen, deren Datum regel- 
massig angegeben wird. Auf Grund dieser Angaben 
und einiger Mitteilungen T 3 .ran 4 tha’s glauben wir 
behaupten zu konnen, dass der mahayanistische Kanon 
zwischen 100 und 400 unserer Zeitrechnung redigirt 
worden ist. 


*) Von den Xdrdlichen zuweilen mit Gatba verwechselt ; 
vgl. oben p 457. 

■“*) Im Maiiabliishya des Patanjali. dem altesten der auf 
uns gekommenen Weike der heidnisch-indisciien Litteratur, 
das weitspurig genannt werden kann, haben die Satze noch 
eine massige Lange, sie sind kurzer als in den meisten 
langeren Sutta’s in dem Pali-Kanon. Nichtsdestow eniger 
wiirden wir aus diesem Umstande nicht schliessen din fen, 
dass fragliche Sutta’s nach Patanjali ^150 v. Chr.' icdigut 
sind. 


33 
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Der Charakter des Mah%ana, wie er am reinsten 
in den beiden Hauptwerken des Kanons, der Prajni- 
Piramita und dem Saddharma-Pundarika zu Tage 
tritt , lasst sich folgendermassen beschreiben. Als 
Religion ist das System eine Vergottlichung des Geist 
und Materie umfassenden Alls, eine Vergottlichung, 
die besteht in der Personification von Erscheinungen 
und denselben zu grunde liegenden Kraften, sowie 
von abstrakten Begriffen, besonders des idealen Men- 
schen. Die Personificationen, die Typen der Mensch- 
heit, heissen Buddha’s; solche Typen stehen fiber den 
Typen der materiellen Erscheinungen und sind in- 
folge dessen in erster Linie verehrungswfirdig. Der 
Buddha ist nicht ein Mensch, sondern der Mensch. 
Als Philosophie fuhrt das Mahayfina die allumfassende 
Natur in ihrer wahrnehmbaren Form auf einen Schein 
zurfick; als Ethik stellt es Barmherzigkeit in den 
Vordergrund, was von der Lehre des Yoga und des 
alteren Buddhismus nur insofern abweicht, (413) als in 
diesen letzteren Barmherzigkeit vor allem anbefohlen 
wird 2ils eine Vorbereitung zur Meditation, als ein 
Mittel, um den Weisen in diejenige andachtige Stimmung 
zu versetzen, welche bei seinen ruhigen Betrachtungen 
unentbehrlich ist. Als Genossenschaft raumt es den 
Laien eine bedeutende Stelle ein. Es strebt bewnsst 
Oder unbewusst clarnach, eine Congregation zu einer 
allgemeinen religiosen Genossenschaft auszubilden. 

Ungefahr ein Jahrhundert spater, als Fa Hian das 
heilige Land besucht hatte, erreichte die buddhistische 
Scholastik und Gelehrsamkeit ihre hochste Blfite, eine 
Blfite, zu der beide Parteien gleichmassig beitrugen. 
Die grossten Gelehrten und gewandtesten Schriftsteller 
der Buddhisten lebten im 6. und 7. Jahrhundert, 
gerade in der Glanzperiode der mittelalterlichen, heid- 
nisch-indischen Litteratur; ein bedeutsamer Umstand, 
aus dem hervorgeht, dass die Entwicklung der Kirche 
gleichen Schritt hielt mit der der indischen Kultur. 
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Ueber alle beriihmten Manner aus der Kirchen- 
geschichte dieser Zeit ragen die zwei Briider Arya- 
Asanga und Vasubandhu aus Gindhara hervor. 

Von Asanga wird berichtet, dass er anfanglich 
zur Secte der Mahi(;^saka’s gehorte, aber spater zum 
Mah^yina bekehrt wurde. £r lebte eine geraume 
Zeit in einem Kloster bei Oudhe und darauf in Ma- 
gadha, wo er hochbejahrt zu Rijagriha starb.*) Diesem 
grossen Meister der Yogacira’s wird das Verdienst 
beigelegt, den Glanz des Mahayana, welcher zeitweise 
am Erloschen war, hergestellt zu haben. Sein Haupt- 
werk ist ein Yoga-Lehrbuch, inspirirt von Maitreya, 
Oder, wie wir sagen wiirden, von der Hoifnung auf 
bessere Zeiten.**) 

Nicht weniger beriihmt ist Vasubandhu, der 
jiingere Bruder Asanga’s. In seiner Jugend reiste er nach 
Kashmir, um dort den Unterricht (414) des Sahgba- 
bhadra, eines gelehrten Hinay&nisten zu geniessen. 
Nachdem er einige Jahre in jenem Lande studirt und 
auch als Prediger gewirkt hatte, zog er nach Oudhe, 
wo er lange Zeit gewohnt hat. Als Anhanger der 
realistischen Secte der Sarv^stividin’s war er zuerst 
sehr gegen das Yoga-Lehrbuch des Idealisten Asanga 
eingenommen, aber spater bekehrte er sich zu 
dem Mahiyana und wurde der beruhmteste Doktor 


•) Hiuen Thsang, Vie p 83, 114, 118. Lebensb. p 310; 
T^ran. p 104, 126, 167. Er soli 150 Jahre alt geworden 
sein, welche Zahl man nach Taran&tha halbiren muss. Er 
war 20 Jahre alter als Vasubandhu; ein Schuler des letzteren, 
Gunaprabha, war Guru des Harsba, genannt Ciladitya, den 
Thranatha nach seiner bekannten Gewohnheit in zwei 
Personen zerlegt (126, 146). Gunaprabha starb vor der 
Thronbesteigung ^tladitya’s (ungefahr 610). Sian kann also 
Asanga gegen 485 — 560 ansetzen. Die Tibetaner lassen ihn 
500 nach Kanishka (900 nach Buddha) geboren werden; 
also im Jahre 578. 

•*) Andere Schriften desselben erwahnt Hiuen Th'-ang 
a. a. O. und Taran. p 112. 
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in ganz Indien. Einige sagen, dass er nach seiner 
Bekehrung Professor an der Hochschule zu Nalanda 
wurde, und dass er in dem gesegneten Alter von 
8o oder gar loo Jahren in Nepal gestorben ist.*) 

Das Hauptwerk des Vasubandhu ist der Thesaurus 
der Metaphysik lAbhidharma-Kosha); ferner schrieb er 
eine Anzahl Handbiicher zur Erklarung von mahayl- 
nistischen Texten.**j Sein Angedenken wurde von 
beiden Parteien der Kirche gleichmassig geehrt. 

Aus der Schule Asanga’s und Vasubandhu’s ging 
eine Anzahl von gelehrten Autoren hervor , deren 
Namen kaum weniger bekannt sind als die der beiden 
grossen Meister selbst. Dignaga, Gunaprabha, Sthira- 
naati, Sanghadasa, Buddhadisa, Dharmapala, (^ila- 
bhadra , Jayasena, Candra, Gunamati, Vasumitra, 
Bhavya, Buddhapalita und viele andere hervorragende 
Manner, sowohl Geistliche als Laien, Hinayanisten 
als Mahaylnisten, gereichten dem Buddhismus zur 
Zierde. 

Dign&ga, aus Kanci in Siidindien, ein Schuler 
Asanga’s oder nach anderen Vasubandhu’s, ist vor- 
nehmlich bekannt als der Verfasser einer Abhandlung 
fiber Logik. Da er ein Zeitgenosse Gunaprabha’s 
war, dessen Datum ziemlich genau zu bestimmen ist, 
muss er gegen 520 — 600 gelebt haben.***) Ge- 
nannter Gunaprabha, 4i5'geburtig aus IMathura, war 


*) Taran. p u8; Hiuen Thsang a. a. O.; AVassiljew B, 
p 2TO, 214. Es giebt eine chinesische Lebensbeschreibung 
von Vasubandhu. verfasst zwisclien 557 5^8, angeblich 

aus dem Sanskrit iibersetzt. ^Venn letzteres wahr ist, muss 
der Uebersetzer das Original stark abgeandert haben, denn ■ 
der Lebensbericht enthalt so viele Beweise von Unbekannt- ’ 
schaft mit indischen Sitten, dass er in der vorliegenden ; 

Form nicht von einem Inder geschrieben sein kann. 

**) U. a. der Prajha-Paramita, des Lotus etc. AVassil- 
jew B. p 222; vgl. 99. Vby. Pll. B. I p 115; II p 274. t 

***) Taian. ]> 127; 131. AVassiljew B. p 78, 206. Lebens^ I 

beschreihiing p 310. i 

I 
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aus der Schule des Vasubandhu. Er wurde der Guru 
des Konigs (^ri-Harsha und rechnete zu seinen Schiilern 
Mitrasena, der spater als neunzigjahriger Greis Hiuen 
Thsang, als er in Indien studirte, unterrichtete. Guna- 
prabha war in seiner Jugend ein Anhanger des Mahi- 
yana gewesen, doch ging er spater zu dem HinaycLna 
liber. Er hat loo Abhandlungen geschrieben.*) 
Ungefahr gleichzeitig mit Dignaga und Guna- 
prabha bliihten Sthiramati und Saiighadasa, ersterer 
im Osten, letzterer in Kashmir. Sthiramati, der Pro- 
fessor zu Nalanda war, als Hiuen Thsang jenes 
Colleg besuchte, schrieb Commentare zu alien Werken 
des Vasubandhu; ferner eine Erklarung des kanoni- 
schen Textes Ratna-kiita. Er war ebenso bewandert 
in dem Abhidharma der alten wie in demjenigen der 
neuen Schule.'*'*) Sanghadasa, aus einer brahmani- 
schen Familie in Siidindien, war vorzuglich in Kashmir 
thatig, wo er sehr viel zur Verbreitung des Mahiyina 
beitrug. Ein Bericht, der mit einem anderen nicht eben 
gut stimmt, besagt, dass er ein Anhanger der realisti- 
schen Secte der Sarv^stivadin’s'*"*' ^ war und den Titel 
Bhadanta trug. Ungefahr gleichzeitig mit Saughadisa 
bliihte Buddhadilsa, aus der Schule Asanga's, der den 
Ruhm der Lehre im Westen verbreitete.f) Ein Schuler 
Digndga’s war Dharmap^la aus Kanci, ein sehr ge- 
lehrter Mann und Professor in Nalanda zur Zeit Hiuen 
Thsang’s. Nachdem er mehr als 30 Jahre den Lehr- 
stuhl eingenommen hatte, begab er sich gegen das 
Ende seines Lebens nach Suvarnadvipa. womit wahr- 
scheinlich die goldene Halbinsel resp. Sumatra gemeint 

*) Taran. p i;6, 146. fin-. Jes PH. B. I, 106; vgl. 109. 
Wassiljew a. a. O. 

**) Wassiljew B. p 78. Taran. p 127, 129, 135. 137; 
Voy. des PH. B. Ill p 164, wo gesagt wird, dass er eine Zeit 
lang in Valabhi lebte; 46. Dort stiftete er ein Kloster; 
Ind. -hit. Vt, 12. 

*♦*) Taran. p 104, 127, 135. 

7) T.tran. a. a. O. 



ist. Als scharfer Bekampfer der Hinayanisten ver- 
fasste er eine Anzahl von Werken, u. a. einen Com- 
mentar zu den Aphorismen des MIdhyamika-Systems 
zur Verteidigung der idealistischen Principien.*) 

(416) Unter den Gelehrten, welche Hiuen Thsang 
in NS.landa kennen lernte, zwischen den Jahren 630 
und 640, ragte vor alien der ehrwiirdige Greis ^ila- 
bhadra, der Rektor der Hochschule hervor. Wegen 
seines hohen Alters konnte er selbst nicht den Unter- 
richt des Chinesen im Yoga-(,lastra ubernebmen. Er 
wies ihn deshalb an seinen Schuler Jayasena, einen 
sehr tiichtigen Laien aus Surashtra.**) 

Ein anderer gelehrter Laie jener Zeit, auf den die 
Buddhisten stolz sind, war Can dr a oder Candra-gomin, 
der Verfasser einer Grammatik und von Schriften iiber 
Heilkunde, bildende Kiinste und Metrik. Er war ein 
feuriger Verteidiger des Idealismus des Asanga.***) 
Zu Nilanda scheint der chinesische Pilgrim auch 
Gunamati gesehen zu haben, obschon man aus an- 
deren Aeusserungen schliessen muss, dass dieser Geist- 
liche eine Zeit lang in Valabhl und im Siiden gelebt 
haben muss. Nach Einigen ist er ein Schuler des 
Vasubandhu, was schwerlich im buchstablichen Sinne 
I ( wahr sein kann. Sicher ist, dass er einen Commentar 
1 zu Vasubandhu’s Thesaurus der Metaphysik geschrleben 
hatf) und als der Lehrer des Vasumitra betrachtet 
wird. Dieser letztere, den man zur Unterscheidung 


*) Taran. p 160; lov. des Pel. B. I p 123, 191. Ill, 
p 46, 1 1 9. 

*’) Voy. des Pel. I p 144; 152. Ill p 78. Taranatha 
p 205 lasst einen Cilabhadra zur Zeit des (^ri-Harsha von 
Kashmir leben. Das ist entweder eine andere Person, oder 
wahrscheinlicher noch hat der Schriftsteller den (^rl-Harsha 
von Kanauj mit dem gleichnamigen Herrscher von Kashmir, 
der viel spater lebte, verwechselt. 

**•) \Vassiljew p 52, 207. Thran. p 150. 

t) Joy. des Pel. B. II p 442. Ill p 46, 164. Leiensb. 
p 310. Taran p 1:9. Burnouf Introd. p 566. 



von seinen beiden alteren Namensgenossen Vasu- 
mitra UI. nennen konnte, ist der Verfasser eines 
Commentars zu demselben Thesaurus. Wahrschein- 
lich ist er identisch mit dem Realisten Vasumitra, der 
in den Tagen Hiuen Thsang’s in Kashmir glanzte.*) 
Zwei beruhmte Mahayanisten, die sich in Schriften 
heftig bekampften, sindBhavya oder Bhivaviveka 
und Buddhapilita. Ersterer, der auch mit Gunamati 
und Dharmap&.la in Polemik trat, soli im Dekkhan als 
geistliches Oberhaupt von 50 Klostern gelebt haben. 
Man halt (417) ihn fiir den Stifter einer besonderen 
Schule unter den M&dhyamika’s.**) 

Diese trockene Aufzahlung, die nur die bekann- 
testen Namen enthalt, wird geniigen, um eine Idee 
von der Thatigkeit zu geben, welche beide Parteien 
im sechsten und siebenten Jahrhundert entwickelten. 
Auf beiden Seiten war man eiftig thatig und wurde 
mit wechselndem Erfolge gestritten. Die alten Secten 
schlossen sich allmahlich einer der beiden grossen 
Parteien an. Einige derselben vegetirten noch zur 
Zeit von Hiuen Thsang’s Reise, jedoch nur als einfache 
Klosterorden***), die sich durch einige Aeusserlich- 
keiten unterschieden , aber der Lehre nach entweder 
<^r&vaka’s oder Mahayanisten waren.f) 

Sowohl Fa Hian als auch Hiuen Thsang geben 


•) Bumouf Introd. p 566. Voy. I p 94. Taran. p 174 
nennt ihn einen Zeitgenossen Aroara-Simha’s, doch dieser 
muss einige Generationen alter gewesen sein. 

**) Ueber Buddhapalita cf. Taranatha p 135; 137. Ueber 
Bhavya Wassiljew B. p 207. Burnouf Introd. p 560. TSian. 
p 136, 160. Voy. Ill p 112. 

•**) Vgl. Taran. p 174, 274 - . , , . ^ 

t) Die Secten, welche der Reisende als zu semer Zeit 
noch bestehend an verschiedenen Stellen seines Werkcs er- 
wahnt, sind die Sthavira's, Sarvastivadin’s, Sammitiya’s, 
Mahiyasaka’s, Ka9yapiya’s, Dharmagupta’s, Mahasatighika s, 
Lokottaravadin's, die von Mahavihara und die von Abha- 
yagiri. 



eine Statistik der Einwohnerzahl der Kloster mit An- 
gabe der besonderen Secte und meistens auch der 
Partei, zn der die Monche gehorten. Es leidet keinen 
Zweifel, dass letzterer haufig Secten zu den Mahllytnisten 
rechnet, die zu der Gegenpartei gehorten; aber selbst 
nach Abzug von Tausenden, die nur in der Phantasie 
des Berichterstatters oder seines Gewahrsmannes dem 
Mah 3 .yana anhingen , kommt man nach der Auf- 
zahlung der Summen zu dem Schlusse, dass die Hina- 
yanisten auf dem Continente von Indien zu jener 
Zeit in der Minoritat waren.'*) 

Im allgemeinen war die Anzahl buddhistischer 
Kloster und Geistlichen in den zwei Jahrhunderten, 
die Fa Hian von Hiuen Thsang trennen, bedeutend 
gestiegen, vorausgesetzt, dass die von beiden ge- 
gebenen Zahlen gleich zuverlassig sind.**) Nur aus- 
nahmsweise treffen wir Spuren von Riickgang an; 
so u. a. im Gebiete von T^mralipti, das im funften 
(418) Jahrhundert sich des Besitzes von 24 Klostern 
Ttthmen konnte, und 200 Jahre spater nur mehr zehn 
mit 1000 Monchen besass. Noch starker war der 
Riickgang in Peshawer und dem ganzen Reiche von 
G 2 ,ndhdra. Dort war es schon in den Tagen des 
alteren Reisenden nicht mehr glanzend mit dem wahren 
Glauben bestellt trotz des Reichtumes an Reliquien. 
Als Hiuen Thsang das Land besuchte, war der Bud- 
dbismus so gut wie ausgei.torben. Im benachbarten 
Udyana gait die Bevolkerung im 7. Jahrhundert noch 
als gliiubig, aber von den 500 Klostern, die dort im 

*) So etklart cr die Sthavira’s, die AltglSubigen bowohl 
■luf dem Festlande als auch auf Ceilon fiir Mahayanisten; 
er thut dies mit den Sthavira’s mehrraals, jedoch nicht mit 
denen von Tdraralipti und in dem Lande der Dravida’s. 

Hinsichtlich Ceilons sind sie es sicherlich nicht, und 
ware es nur aus dem Grunde, dass der dltere Pilgrim die 
Insel besucht hat, der jungere dagegen nicht. Ersterer giebt 
fiir Ceilon 50 — 60000 Geistliclie an, letzterer nicht mehr 
als [OOO-o m roo> niostern. 
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Anfange des 5. Jahrhunderts bluhten, fand der spatere 
Reisende nur noch wenige vor.*) Alles zusammen- 
genommen kann man annehmen, dass der Buddhis- 
mus in Indien seine hochsle Blute im 6. Jahrhundert 
erreichte. 

Bis in das 8. Jahrhundert hielten tiichtige Manner 
die Ehre der Kirche aufrecht, ohne dass sie deshalb 
imstande waren, den Ruhm ihrer Vorganger aus der 
Glanzperiode zu erreichen , geschweige in Schatten 
zu stellen. Den grossten Namen unter ihnen erwarb 
sich Dharmakirti, ein Meister der idealistischen Schule 
der Yogitctra’s und Verfasser von sieben Abhand- 
lungen iiber die Logik, Erklarungen zu Digniga's Pra- 
mana-Samuccaya oder einer Encyklopadie der Beweis- 
lehre.'** ***) ) Dieser Dharmakirti, nicht zu venvechseJn mit 
seinem spateren Namensgenossen, lebte im 8. Jahrhun- 
dert gleichzeitig mit Kumarila, dem beruhmten Doktor 
und Reformator der vedisch-atheistischen Mimaipsa. 
Kumtrila und der Ved^ntin (Jankara tgeboren 78S) 
werden von den Buddhisten als die furchtbarsten Be- 
kampfer des Glaubens dargestellt. Nach einer Le- 
gende, die ebenso sehr bei den Buddhisten von N’epal, 
als bei den Hindu's in anderen Gegenden Indians 
verbreitet ist, soil (,'aukara den Kultus des Buddha 
und die heiligen Urkunden in Hindostan vernichtet 
haben.*'*'*) Die Erzahlung ist ungereimt, weil (Jankara 
alle Systeme ausser dem Yedanta bekampfte und aus 
keinem erdenklichen Grunde kdnnte seine Polemik 
mehr Schaden 1419) den (Jakya-Sohnen als z. B. den 
(Jivaiten, die er nicht mehr und nicht weniger an- 
feindete, gethan haben. Die Legende ist ausserdem 


•) Mem. r p 132. 

**) Wassiljew B. p 206. Taran. p 175 — 201. Lebenib. 
p 310, v-o er ein Schuler des Asaiiga genannt wird, was so 
aufgefasst werden muss, dass er zu der idealistischen Schule 
gehorte, 

***) Hodgson Ess. p 12. 14. 4.v. 
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im Widerspruche mit bekannten Thatsachen ; der Bud- 
dhismus hat noch acht Jahrhunderte nach ^ankara in 
Indien bestanden, ja von 850 — 1050 unter der Pila- 
Dynastie noch gebliiht. Auch hier sehen wir dieselbe 
Erscheinung, die wir bei der indischen Art der Ge- 
schichtsschreibung ofters antreffen: gewisse historische 
Zustande werden vereinfacht zu einem einzigen Factum 
und ein historischer Name dient als Trager fiir die 
herrschenden Ideen eines Zeitraumes. Trotz alledem 
ist in den vorgeblich historischen Legenden fiber 
^ankara und Kumfirila ein Kornchen Wahrheit: ihre 
Schriften waren Zeichen der Zeit, und nach ihnen, 
wenn auch nicht durch sie, verier der Buddhismus an 
innerem Gehalte. Mit Recht konnte daher Taranfitha 
sagen: „In der Zeit von dem grossen Acfirya Dhar- 
makirti aufwarts glanzte die Lehre Buddha’s wie die 
Sonne, von ihm abwarts aber gab es zwar im allge- 
meinen sehr viele grosse Pandita’s, welche der Lehre 
ausgezeichnete Dienste erwiesen, allein es kamen keine, 
welche sich mit den frfiheren Aefirya’s hatten ver- 
gleichen lassen konnen, und wenn sie auch kamen, 
so konnten sie doch durch die Macht der Zeit nicht 
so wie frfiher die Lehre verherrlichen." 

Genannter Autor lasst unmittelbar auf diese Worte 
einige Bemerkungen iiber die zunehmende Entwick- 
lung der Zauberkunst folgen, Bemerkungen, welche 
durch anderweitig bekannteThatsachenbestatigtwerden. 

„Seit der Zeit des Arya Asahga“, sagt er*), „bis 
zur Zeit Dharmakirti’s lebten recht grosse Mantra- 
Zauberer, aber der Anuttara-Yoga (der allerhochste 
Yoga) wurde nur den Wfirdigen mitgeteilt und durch- 
aus nicht flberall taglich vorgetragen." Von nun an 
aber kamen die Tantra’s des Anuttara-Yoga immer 
mehr in Gebrauch, und in demselben Grade, in dem 
die Yoga-Tantra’s mehr in Gebrauch kamen, traten 

*) p 20t. 



Unterricht und Ausiibung der Kriyd - tantra’s and 
Caryd-tantra’s allmahlich in den Hintergrund. Dies 
ist auch der Grund, weshalb wahrend der Regierung 
der Herrscher aus der Dynastie der Pila’s sehr viele 
Mantra-Vajrdc§.rya’s*,) (420) erstanden, welche ver- 
schiedene Handlungen vollzogen und verschiedene 
Siddhi’s (Zauberkrafte) erlangten. 

Wir haben mehrmals Gelegenheit gehabt, zu be- 
merken, dass die Zauberei uralt ist, ebenso wie die 
Weltanschauung, deren Product sie ist. Jeder Asketis- 
mus, sei er philosophisch oder nicht, strebt darnach, 
das Natiirliche und Menschliche zu unterdriicken, da- 
mit das Uebernatiirliche und Uebermenschliche machtig 
werde, wenn es auch in Wirklichkeit nicht weiter als 
bis zum Unnatiirlichen und Unmenschlichen komnit. 
Sowohl das Yoga-System von Patanjali und die Buddha- 
Legende als auch die Theorie der Karmasthina’s 
liefern einen Beweis dafur , dass ubermenschliche 
Macht ein Ingredienz der hoheren Weisheit des 
wahren Yogin und echten Arhat ist. Insofern war 
der „allerh6chste Yoga“ nichts neues, aber die dem- 
selben gegebene Ausdehnung, die Erhebung eines 
untergeordneten Bestandteiles der Weisheit zur Haupt- 
sache, die Ausarbeitung eines vollstandigen Systems 
der Zauberkunst, das wir Tantrismus nennen wollen, 
fallt in spatere Zeit. Wenn man von Tantrismus 
spricht, dann denkt man an die Zeit, wann er sich 
in den Vordergrund drangt, nicht an seinen Ursprung, 
der sich in der Nacht der Jahrhunderte verliert. Was 
T^randtha iiber das Aufkommen desselben sagt, ist, 
soweit man es verfolgen kann, in Uebereinstimmung 
mit den Thatsachen der Geschichte. Die Bliitezeit 
der Tantra’s kann nicht gut vor 700 n. Chr, gesetzt 

*) D. h. Meisters der Magie. Vajracarya ibt eigentlich 
' „Meister des Zauberstabes vajra"\ im Nepal, wo seit langeni 
das Monchstum ausgestorben ist, heissen alle Geistlichen 
Vajracarya’s; Hodgson Ess. p 41, 52, 63. S<). 
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werden; denn wenn diese Schriften in Indien in Ehre 
gestanden batten , als die chinesischen Pilgrer das 
heilige Land besuchten, dann wiirden sie dieselben 
sicher nach ihrem Vaterlande mitgenommen haben.* **) ) 

Die Tantra’s sind, allgemein ausgedriickt, Lehr- 
biicher der Zauberkunst: sie unterscheiden sich je 
nach den Zwecken, die man erreichen will, und da- 
mit hangt zusammen, dass sie verschiedenen Bodhi- 
sattva’s geweiht sind. Zuweilen ist es dem Adepten 
datum zu thun, auf iabermenschliche Weise materielle 
Vorteile zu erlangen, z. B. das Vermogen, sich so 
schnell wie (421) der Gedanke bewegen zu konnen, 
Unverletzlichkeit, das Lebenseli.xir, Unsichtbarkeit, die 
Kunst Gold zu machen.*'*) Ein andermal will man 
seine Feinde besiegen, Geister beschworen, iiber die 
Elemente herrschen, oder einen Buddha resp. Bodhi- 
sattva herauf beschworen, um sich von ihm einen 
Zweifel losen zu lassen; endlich kann jemand wiin- 
schen, sich schon in diesem Leben mit der einen oder 
anderen Gottheit zu vereinigen. 

Die Formalitaten und Kunstgriffe, die mit den 
Tantra’s verbunden sind, stimmen grosstenteils mit 
denjenigen iiberein, welche der Ausiiber der Karma- 
sthana's zu beobachten hat. Die erste Bedingung ist, 
class dc-r Tantnst einen Lehrmeister habe, denn ohne 
vorausgehende Weihung kann er nichts ausrichten. 
Nach einer vorlautigen Untersuchung. einer Art von 
E.vamen. ob der Schuler die verlangte Qualification 
fur die Zulassung besitzt, zieht der Meister einen 

*) Nach der Beraerkung von ^Vass,iljew B, p 184. 

**) Wassiljew B. p 185, wo man vernimmt, dasa es acht 
dergleichen Vermogen giebt; vvir konnen darin nichts an- 
deres sehen als Vari-rnten der Siddhi’s, oder Vollkommen- 
heiten in der Knnst. angegeben p 199: Geisterbeschworung, 
langes Leben, Unsterblichkeitstrank, Schatzgraberei, Zauberei 
durch Hei.'.uf beschworen von Phantoraen, die Kunst Gold 
zu machen. Verwandelung von Schmutz in Gold, der Stein 
der Weiser. 
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Zauberkreis, um alle Hindernisse zu verbannen; dann 
wird ein Altar errichtet fiir die Opfergaben, und end- 
lich folgt die eigen tliche Weihung. Darauf vertieft 
sich der Eingeweihte in Meditation; dann werden aufs 
neue Kreise gezogen, Altare geniacht etc., und so 
sind noch eine Menge Ceremonien zu beobachten. 

Nach Art und Zweck stimmen die Tantra's der 
Buddhisten und ihre Zauberei, die sich zu einander ver- 
halten wie Kunde und Kunst, uberein mit dem Tantra- 
System der Hindu’s; beide Systeme sind Producte der- 
selben Zeit, Aeusserungen derselben Richtung, -Aus- 
fliisse derselben Zustande. Nach der Erklarung eines 
Brahmanen*) setzt der hinduische Tantrismus sich 
zum Ziele , durch die Verehrung von ^iva’s (^akti, 
der DurgS, — die Mahayanisten nennen sie Prajha- 
Paramita — durch Spruche, gemurmelte Gebete, Me- 
ditation, Ehrenbezeugung, Opfer, Almosen etc. dem 
Glaubigen Vergniigen, weltliches Gut, sittliche Ver- 
dienste oder Erlosung zu (422) verschaffen. Diese 
Bestimmung ist richtig, wenn man sie nicht auf die 
alteste Art der Tantra’s, die wenigst verwerfliche, an- 
wendet, wodurch man sich nach der \ orschrift der 
Veda’s heilige Wissenschaft erwerben will. Andere 
Tantra’s sind solche , welche allerlei Zauber- und 
Gaukelkunste lehren, und mit den ekelhaftesten, ab- 
scheulichsten Ceremonien verbunden sind. Eine dritte 
Art unterscheidet sich von der zweiten nur dadurch, 
dass zwischen anderen Gebeten auch Spruche aus 
dem Veda vorkommen. 

Die Tantra’s der ersten Art sind eigentlich nichts 
anderes, als Umarbeitungen der Theorien des ^oga, 
des Vedanta oder einer Verbindung beider Systeme 
in mehr oder weniger popularer Form und im An- 
schluss an den Kultus, die religiose Praxis, welche von 
den philosophischen Lehrbiichern ausgeschlossen ist. 


*) Yajuecvara in Arymidya-Sudnalafa 159. 



Mankann sie brahmanistischeTantra’s nennen; sie sind 
jedenfalls nicht fivaitisch und anderer Art als die 
beiden letzten Arten der Tantra’s. Nur diese konnen 
die eigentlich sogenannte Zanberkunst verschafFen und 
sind den Mitgliedern der drei oberen Kasten (Arya’s) 
strenge verboten, weil sie im Widerspruche stehen mit 
dem Veda und mit den Dharma-t^^^stra’s, mit der 
Religionslehre, den instituten Ueberlieferungen und den 
Rechtsinstituten der Arya’s. Ein Arya, der Zauberei 
iibt, verliert seine Kaste.*) Solche Tantra’s sind denn 
auch ansschliesslich fur die yddra’s, d. h. im weitesten 
Sinne, fiir alle Hindu’s bestimmt, die nicht zu den drei 
hoheren Kasten gehoren; sie sind absichtlich zu deren 
Nutzen von (Jiva geoffenbart.* *) 

Bei der Verwandtschaft zwischen dem (^ivaismus 
und dem Mah 3 .yina und bei der bedeutenden Stellung, 
welche die Dhiranfs schon in den kanonischen Werken 
der Mahiyinisten einnehmen, ist es nicht zu ver- 
wundern , dass in dem Buddhismus wahrend der 
letzten sieben Jahrhunderte seines Bestehens in Indien 
der Tantrismus den Ton angab. T^ranStha nennt 
eine Reihe beruhmter (423) Lehrer seit dem Anfange 
der Paia-Dynastie (ungefahr 800 n. Chr.) bis zum 
Erloschen des Glaubens im i6. Jahrhundert, und diese 
alle nennt er erfahren in der Zauberkunst. Das 
Studium der kanonischen Bucher und der Philosophie 
braucht nicht ganzlich in Verfall gekommen zu sein, 
aber von neuen Systemen vernimmt man nichts***), 

*) Yajne9vara a. a. O. Vgl. Kath^-Sarit-Sagara 83, 37. 
Autrecht Catalogue codicum Sanscriticorum p 109, 

**) Der Ausdruck „Brahmanistell“, welchen der Leser 
hier und da auf alle Hindu’s angewendet fiuden kann, be- 
ruht auf Sprachverwirrung; die (Jfldra’s sind niemals vedistisch 
noch brahmanistisck gewesen, was raehr sagen will, sie 
haben es niemals sein diirfen; gegenwartig sind die (Jddra’s 
so emancipirt, wenigstens in Kalkutta, dass sie Veda-Texte 
im Drucke herauszugeben sick nicht scheuen. 

*•*) In einer Uebersicht der Secten aus dem 14. Jahr- 
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es sei denn, dass man die vier in Nepil anerkannten 
philosophischen Systeme der Svibhavika's, Ai^varika’s, 
Kirmika’s und Yatnika’s als neue Schopfungen be- 
trachten will.*) 

Die Sv&bhS.vika’s , Oder Anhanger der Lehre der 
Spontanitat, behaupten, dass der Stoflf die einzige 
Substanz sei, und legen ihm zwei Zustande oder Da- 
seinsformen bei: Ruhe und Bewegung. Der Stoff ist 
ewig, ebenso wie die Krafte des Stoifes, welcher nicht 
nur Thatigkeit , sondern auch Intelligenz besitzt. 
Der eigentliche Zustand dieser Krafte ist der der 
Ruhe; wenn diese Krafte aus ihrem eigentlichen und 
bleibenden Zustande der Ruhe ubergehen in den zu- 
falligen und voriibergehenden der Wirksamkeit, dann 
kommen all die schonen Formen des Weltalls zum 
Vorschein, nicht durch eine gottliche Schopfung, noch 
zufallig, sondern aus sich selbst**); und alle diese 
schonen Formen horen auf zu bestehen, sobald die- 
selben Krafte aus dem Zustande der Bewegung 
wiederum in den der Ruhe ubergehen. Die hochste 
Seligkeit fur den Menschen ist ewige Ruhe, wodurch 
er den unanfhorlichen, mit dem Zustande der Be- 
wegung verbundenen Beschwerden entgeht. Ob die 
ewige Ruhe verbunden ist mit Vernichtung oder nicht, 
dariiber sind die Ansichten der Gelehrten geteilt; 
aber alle sind dariiber einig, dass selbst letztere un- 
endlichen Wiedergeburten vorznziehen ist. 

Die Aifvarika’s oder Deisten erkennen ein im- 
materielles und materielles Sein und einen Gott an, 
dem sie jedoch Voraussicht und Herrschaft absprechen. 
Sie glauben, dass die, Erlosung darin bestehe, dass 
das Individuum in Gott eingeht. Dieser begehrens- 

hundert, in dem Sarvadar^ana-Samgraha, wird nur von den 
vier Schnlen der Vaibhashika’s etc. gesprochen. 

*) Den TJmriss dieser Systeme entlehnen wir Hodgson 
£ss. p 23, 41, 55, 73. ^ , 

**) Szabhdzdt', daher der Name des Systems. 

Kern, Buddhismus. II. 34 
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werte Zustand der Seligkeit, der Ruhe, kann erlangt 
werden durch Anstrengung in der Askese und Medi- 
tation, in (424) Folge woven die menschlichen Krafte 
unendlich erhoht werden bis zu dem Grade, dass 
man wiirdig wird, als ein Buddha auf Erden verehrt 
zu werden. 

Die Karmika's lehren, dass alles, und in erster 
Linie alles, was man wahrnimmt, die Folge friiherer 
Handlungen und damit verbundener sittlicher Ver- 
dienste {karma) sei; die YS,tnika’s leiten alles aus be- 
wusstem Streben ab. Erstere haben den wohlbekannten 
Spruch der Hindu’s; „Was man Schicksal nennt, ist 
nichts anderes, als was man in einem friiheren Da- 
sein gethan hat“, zu ihrem Motto genommen. Die 
Letzteren glauben beinahe dasselbe, nur legen sie 
mehr Nachdruck auf geistiges Streben, wahrend die 
Kl.rmika’s das sittliche Princip in den Vordergrund 
' stellen und zu sagen pflegen : ^ikya , der nach 
den SvS,bhavika’s aus sich selbst, und nach anderen 
aus Adi-Buddha hervorgegangen ist, hat diese und 
jene Handlungen vollbracht und diese und jene Friichte 
davon gepfliickt, Keines dieser vier Systeme, soweit 
sie oben skizzirt sind, tragt besondere Merkmale des 
Buddhismus, obschon ihre Lehren mit demselben nicht 
in Widerspruch stehen. Die Svabhavika’s berufen 
sich auf einen Ausspruch der Lokayata’s oder ma- 
terialistischen Epikuraer; „Wer hat den Dornen die 
Spitzen gegeben, wer die bunte Mannigfaltigkeit den 
vierfiissigen Tieren und den Vogeln, wer die Siisse 
dem Zuckerrohr und den astringirenden Geschmack 
dem Azadirachta ? Aus sich selbst ist alles entstanden.“*) 
Die drei anderen Systeme sind im Hinduismus in 
allerlei Schattirungen reprasentirt.** 1 Alle vier sind 

’) Teilweise aufgenommen im Buddha - Caritra bei 
Hodgson Ess. p 74. 

**! Deisten unter den iiindui>clien Philosophen sind u. a. 
die Xa,i\M\ ika’s ; ivarmika’s sind n, a, die Mimamsaka’s. 



Anpassungen indischer Theorien an den Buddhismus; 
sie bekennen allerdings die drei Kleinode; unter dem 
Buddha verstehen sie den Geist, unter Dharma den 
Stoff, unter Saiigha die Vereinigung beider, woraus 
die Welt der Erscheinungen hervorgeht. Die atheisti- 
sche Schule nennt den Dharma vor dem Buddha, 
wahrend die Deisten die Aufzahlung in alter Weise 
mit Buddha beginnen.* **) ***) ) 

(425) Das letzte Glied der Dreifaltigkeit , der 
Sangha, hat in Nepil eine rein theoretische Bedeutung 
erhalten; thatsachlich hat die Congregation seit Jahr- 
hunderten aufgehort, dort zu bestehen. In seiner 
letzten Phase ist der Buddhismus ganz verweltlicht: 
Monche giebt es nicht mehr*') und die Geist- 
lichkeit besteht aus verheirateten Personen und Haus- 
vatern. Schon zur Zeit des Konigs Amara - Malla 
von Kithm&ndu (gegen 1550) tretfen wir ein Beispiel 
eines buddhistischen Lehrers mit Namen Abhaya- 
E^ja, von dem erzahlt wird, dass er mit einer seiner 
drei Frauen einige Jahre lang zu Gaya in Ma- 
gadha als Bekenner des Buddha wohnteA*’) Eines 
Tages horte er eine Stimme aus dem Himmel, die 
ihm ankiindigte, dass der grosse Buddha seine an- 
dachtige Verehrung gunstig aufgenommen habe und 
ihn nun bate, nach Nepal zuruckzukehren, wo ihn 


*) Fiir den taglichen Gebrauch und fiir den Cultus ver- 
steht man unter Buddha den Stifter der Lehre, unter 
Dharma das Gesetz, unter Sangha die Congregation, Hodgson 
Ess. p 27. 

**) Was nicht verhindert, dass einige derselben Bhik- 
shu’s, Monche, hei-sen. Das strenge Monchsleben wird 
jetzt von denjenigen, welche die sogenannte Cakya-Weihe 
bekommen, noch befolgt, aber nicht langer al> 3) t2 oder 
30 Tage, also mit der bestimmten Absicht, den Heilsru- 
stand so schnell wie moglich fahren zu lassen. Siehe 
Bhagvanlal Indraji in Archaeol, Surv. of IV. InJia, Xr. 9, 
P 97 - 

***) Wright History of Nepal p 204.' 


34 ^ 
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der grosse Buddha besuchen werde. Die Stimme, 
welche so sprach, war eine himmlische Nymphe, eine 
Magd des grossen Buddha. Als Abhaya-Raja in sein 
Land zuriickgekehrt war, baute er einen buddhisti- 
schen Tempel von drei Stockwerken und ein Kapell- 
chen mit einem Bilde (^akyamuni’s. 

Wie wenig von dem Geiste des alten Buddhismus 
ist in dieser Erzahlung iibrig geblieben, und wie viel 
naher steht die ceilonesische Kirche noch der alten! 
Und doch hat auch auf Ceilon die Geistlichkeit viel 
von ihrem Einflusse verloren, weil sie die Verkiindi- 
gung der Lehre an Laien unterlassen hat.*) Der 
Nonnenorden ist auf der Insel schon lange ausge- 
storben und die Anzahl der Monche zuriickgegangen 
auf etwa ein Zwanzigstel dessen, was er in der Bliite- 
zeit der Congregation war. 

•) Hardy E. M. p 242. Die Anzahl der Monche auf 
der Insel wird auf 2500 geschiitzt; selbst wenn man diese 
Zahl verdoppelt, ist sie unbedeutend verglichen mit den 
50—60000 in der Zeit Fa Hian’s. 



{426} 3 ) Schicksal der Kirche in Verbindung 

mit politischen Ereignissen. Fiirstliche und 
andere Patronen. Stiftung des Kollegs zu Na- 
Janda und daran sich knupfende Legende. Zeit 
Harsha’s. Erstes feindliches Auftreten der 
Araber. Dharmakirti; innerer und ausserer 
Verfall. Zustand der Kirche unter den Pala’s 
und Sena’s. Eroberung von Magadha durch 
die Muhammedaner. Die Kirche in Kashmir 
bis zum Beginn der muhammedanischen 
Herrschaft. Ende der einheimischen Regierung 
in Orissa. Ueberreste des Buddhismus in 
Nepal. Schluss. 

Nachdem wir eine Uebersicht fiber die Enlwicklung 
des Glaubens in der nordlichen Abteilung der Kirche 
in Indien gegeben haben, woilen wir versuchen, soviel 
als moglich in chronologischer Reihenfolge die Ereig- 
nisse anzugeben, welche fiber die ausserst mangelhaft 
bekannte aussere Geschichte der Kirche einiges Licht 
zu verbreiten imstande sind. 

Auf den machtigen Kanishka folgte Huvishka, 
dessen Regierung gegen 120 n. Chr. anzusetzen ist*), 
unter der Annahme, dass der Beginn der indoskythi- 
schen Zeitrecbnung und der ^aka-Aera identisch sind. 
Auf den Mfinzen dieses Konigs findet sich keine Spur 
von Buddhismus; die darauf vorkommenden Namen 
sind solche von griechischen , iranischen und ^ivaiti- 


*) Auf Grand der Inschriften zu Mathura; Cunningham 
ArchaeoL Survey, III, 30. In der Raja-tarangini 168 ist 
die Reihenfolge der drei indo-skythischen oder Turushka- 
Konige; Jnshka, Hushka, Kanishka. Jushka, von welchem 
noch keine Munzen entdeckt sind, stiftete die Stadt Jushka- 
pura mit einem Kloster, ferner die ^.tadt JayasYimipura. 
Jayasvamin ist ein Beiname ^iva’s. 
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schen Gottheiten*), so dass er nie wie sein Vorganger 
den wahren Glauben begiinstigt zu haben scheint. Man 
hat allerdings keinen Grand, an der Richtigkeit des Be- 
richtes des Kashmirischen Chronisten zu zweifeln, wenn 
er sagt, dass der Buddhismus wahrend der gliicklichen 
Regierung der Turushka-Fiirsten sehr machtigwar. Er 
fiigt hinzu, dass diese tugendhaften Herrscher sich 
verdienstlich machten durch Stiftung sowohl von {427) 
Caitya’s als von nicht-buddhistischen Collegien oder 
Briiderhausern**); und auch darin konnen wir eine 
richtige Ueberlieferung sehen, weil eine solche Toleranz 
gegen alle Secten bei den indischen Konigen Regel, 
nicht Ausnahme ist.***' 

Die Herrschaft der Indo-Skythen reichte bis in 
Madhyade(;a hinein. Beweise dafiir finden sich in den 
Weihinschriften zu Mathur^, welche von dem Jahre 5 
bis 281 gehen, also von 83 bis 359 n. Chr. Diese 
kurzen Stiicke haben gezeigt, dass der Buddhismus 
wahrend jenes Zeitraumes dort zur Stelle bluhte, wenn 
sie auch gleichzeitig zeigen, dass die Jaina’s die Ueber- 
hand hatten. 

Nicht weniger wichtig als die Ueberreste aus 
Mathura sind die Inschriften in dem Felsentempel zu 
Karli. Es sind Beitrage zu unserer Kenntnis von dem 
Zustande der Religion in den Landstrichen an der 
Westkiiste. Die Erwahnung des Konigs (,'ri-PuIimdvi 


*) Thomas, The early faith of Acoka p 72. 

**) Raja-tarangini a. a. O. ; Taran, p 62 erzahlt, dass 
ein Solin des Kanishka — den Namen nennt er nicht — 
zu Pushkalavati funf Jahre lang 500 Arhat’s und 10000 
gewohnliche Jlonche bewirtete. Leider ist dieser Bericht 
zu ungenau, um Wert zu haben. 

’**) Der Konig ist als solcher nach indischem Rechte 
der Beschirmer der Religion seiner Unterthanen ; wo nun 
in einem Lande verschiedene Religionen bestehen , muss 
der Konig alle gleichmassig unterstiitzen. Wenn der 
moderne Staat ein Budget hat fiir die verschiedenen Secten, 
so geschieht dies nach denselben Principien. 
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Oder Pulumavi Visishthiputra*), der kein anderer sein 
kann als Konig Siri-Polemios, bei Claudius Ptolemaus, 
wiirde beweisen, dass einige dieser Weihinschriften aus 
der ersten Halfte des zweiten Jahrhunderts datirten, 
wenn es sicher ware, dass genannter Fiirst ein Zeit- 
genosse des Alexandriners war.**) Wirlernen aus einer 
dieser Inschriften, dass das Heiligtum zu K^rli der Secte 
der Mahasinghika’s gehorte.***) Es ist ein Zeichen 
des guten Einverstandnisses zwischen den verschiedenen 
Secten in jener Zeit, dass Usavadita, Schwiegersohn 
des Satrapen Nahapana, in einer Inschriftfl meldet, 
dass er die Einkiinfte von i6 Dorfern den Gottern 
und Brahmanen abgetreten und fiir die Heiratsgabe 
von acht Brahmanen Sorge (428) getragen habe, und 
zu gleicher Zeit erklart, dass er auch der Congre- 
gation ein Dorf schenkt. Dass dieser grosse Herr 
selbst kein Buddhist war, kann man daraus scbliessen, 
dass er die Heiden soviel reichlicher bedachte als die 
wahren Glaubigen-ff) 

Zu denen, die sich um die Kirche hoch verdient 
gemacht haben, gehoren ausser Fursten auch Brah- 
manen. Fast auf jeder Seite von Taranatha’s Werk 
begegnet man Namen von Brahmanen, deren Ge- 
dachtnis die Kirche stets hoch in Ehren gehalten hat. 

*) Burgess Archaeol. Surv. of IV- India Nr. 10, p 34 
und 36. In den Handschriften des Vayu-Pur&na wird der 
Name dieses Fursten aus der Andhrabhritya-Dynastie ge- 
schrieben Pulomavit und Fatumavi (Wilson Vishnu pur ana 
P 473 -) 

**) Nach Biihler (Nanaghat Inscriptions) ist Pulumavi 
mehr als too Jahre friiher anzusetzen. 

***) Burgess a. a. 0 . Zwei der frommen Stifter tragen 
persische Namen, Harapharana (Horophernes, Holophernes) 
und Setapharana; sie waren Laien aus Abulama, einem 
Orte, dessen llage unbekannt ist, doch dessen Name in 
jedem Falle nicht indisch ist. 

t) Burgess a. a. O. p 33. , ^ , 

pf) Nach denErorterungenBhagvanlalstPandulena-Caves) 

lebte Nahapdna etwa im Anfange un-cyer Zeitrechnung. 
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Als Wohlthater und Beforderer der Religion, insbe- 
sondere des Mahiy^na, nennt der tibetanische Autor 
den Brahmanen Vidu zu Pataliputra, der in den Tagen 
von Kanishka’s Sohn looo Abschriften von heiligen 
Urkunden soil haben machen lassen. Um dieselbe 
Zeit wurde das Mahiy 5 .na in Surashtra sehr begiinstigt 
dutch den Brahmanen Kulika.*) Dergleichen Berichte 
konnen Legenden sein; abet sie haben trotzdem Wert 
als Versuche, gewisse historische Zustande zu erklaren. 
Eine der wichtigsten Legenden dieser Art ist die Ge- 
schichte der Briider Mudgara-Gomin und (^ankarapati, 
zwei Brahmanen aus Magadha, von welchen ersterer 
ein Verehrer (^iva’s, letzterer des Buddha war.**) Zu 
der Zeit, als der Aufschwung des Mah§,y&na den 
^rivaka’s sehr viel Aergernis gab, geschah es, dass 
die beiden Btuder auf Rat ihrer Mutter nach dem 
Berge Kailasa zogen, wo ^iva im ewigen Schnee 
thronf. Auf dem Berge angelangt, sahen die Briider 
zuerst die Gottin Durgi Blumen pfliicken, darauf 
^iva’s Stier Nandi und endlich den grossen Gott 
selbst, wahrend er auf seinem Throne die Lehte vor- 
trug. Gane9a ergriff die Ankommlinge freundlich bei 
der Hand und fiihrte sie vor Mah^deva. Als dieser 
ihnen auf ihre Frage die Erklarung gab, dass die Er- 
losung nur auf dem Buddhawege und sonst nirgends 
zu erreichen sei, (429) waren Mudgara-Gomin und (^aii- 
kara-pati nicht wenig erfreut. Sie kehrten, zufrieden 
fiber ihre Reise, in ihr Vaterland zuriick, ubernahmen 
die Bhadantageliibde eines Upasaka und machten sich 
auf allerlei Weise gegen die Religion verdienstlich: 
zunachst dutch Abfassnng von Lobliedern, die so 
popular wurden, dass man sie sowohl in Palasten als 
in den niedrigsten Hiitten konnte singen horen; so- 
dann dadurch, dass sie zu Gaya 500 gewohnliche 


*) Taran. p 62. 

••) A. a. O. p 6^4. 
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Monche und zu Nalanda ebensoviele Mahayanisten 
bewirteten. Diese Fabel lehrt, dass die Mahayanisten 
sich eines engeren Verhaltnisses zwischen ihnen und 
den ^ivaiten bewusst waren. Das war allerdings all- 
gemein bekannt; die Hinayanisten von Orissa sagten 
es, als Hiuen Thsang in Indien war, gerade heraus, 
dass die Klosterbriider zu Nilanda sich in nichts von 
den qivaitischen Monchen unterschieden.*) 

In dem Westen Indiens herrschten von dem zweiten 
bis ins vierte Jahrhundert eine Reihe von Satrapen, 
deren Miinzen sie als Anhanger des Buddhismus zu 
erkennen gaben. Dasselbe gilt von Amoghabhuti, dem 
Konige des Kuninda-Landes**), der aber, nach dem 
Typus der Buchstaben auf seinen Mimzen zu urteilen, 
viel spater regiert haben muss/**) 

In der siidlichen Halbinsel prangte das alte Heilig- 
tum von Amr^vati im zweiten Jahrhunderte noch in 
vollem Glanze. Die zahlreichen dort entdeckten In- 
schriften lassen dariiber keinen Zweifel bestehen. Eine 
derselben, aus der Regierung des obengenannten 
Konigs ^rj-Pulim^vi datirend, enthalt eine Andeutung, 
dass auch dieses Kloster, wie das zu Karli, den 
Mahisinghika’s gehorte, und zwar speciell einer Unter- 
abteilung dieser Hauptsecte, den Caitika’s.f) 

Die Herrschaft der Indo-Skythen und anderer 


*) Vie de H. Th, p 220. 

•*) Oder Kulinda-Land; bei den Griechen Kylindrine, 
sudostlicli von Kashmir. 

Zeitbestimmungen nur nach der Form der Buch- 
staben sind immer sehr unsicher. Vgl. Thomas On the 
Identity of Xandranies and Kra?tanda (fourn, R. As. Soc. I 
p 447) und Lassen Ind. Ait, 11 p 819. Die Lesung dieser 
Gelehrten dififerirt bedeutend; unseres Dafiirhaltens steht 
auf den Miinzen mehr oder weniger deutlich: Rajnah 
Kunindasa Amoghabhutisa. 

f) Burgess Archaeol. Surv, of S, India, Xr, 3 * p 26; 
P einer der Klosterbriider als Cetiavadaka. ein 

Anhanger der Caitika-Secte, bezeichnef'wird. 
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Fremden im Nordwesten 1430) Indiens und eines 
Teiles von Wadhyade^a wich vor der der einheimi- 
schen Dynastie der Gupta’s, die mehr als anderthalb 
Jahrhunderte die machtigsten Fursten von ganz Indien 
waren.*) Obgleich die Gupta’s Anhanger irgend einer 
Form des Hinduismus waren, liessen sie doch die 
Andersglaubigen unter ihren Unterthanen, wie Bud- 
dhisten und Jaina’s, ungestort ihre Religion ausiiben. 

So wissen wir aus einer Inschrift von Sanchi, dass 
das Kloster daselbst eine Schenkung von einem alten 
Kriegsmanne erhielt, der unter der ruhmreichen Fahne 
Candragupta’s manche Schlacht mitgemacht hatte und 
bei seinem Kaiser in hoher Gunst stand.**) 

Von den politischen Verhaltnissen im Anfange des 
5. Jahrhunderts, als Fa Hian das heilige Land be- 
suchte, erfahren wir von dem Reisenden so gut wie 
nichts. Er spricht mehrmals von Ayoka und Kanishka, 
aber die Konige seiner Zeit flossten ihm oflfenbar 
nicht das geringste Interesse ein. Ueber den Zustand 
der Wissenschaft bewahrt er ebenfalls ein tiefes Still- 
schweigen. Die Glanzperiode der buddhistischen 
Scholastik war freilich noch nicht angebrochen und die 
Hochschule zu N§,landa noch nicht gestiftet; sie hatte 
wenigstens noch keine Bedeutung.***) Zwei Jahr- 

■) Der Ant'-rng iler <iupt,x-Aera ist noch nicht be^timnit; 
der eine nimmt 1O7 n. (_hr,, ein anderer 190 (1S9), ein 
dritter 319 an. Die neuesten Theorien iiber diesen Punkt, 
der hier nur beilaufig erw.ihnt werden kann, hndet man bei 
Cunningham Archaeol. Suit. X, Appendix; Sir E. C. Bayley 
Remarts on certain Dates (Numismatic Chronicle II, 128 — 165, 

New series.) 

••) yourn. As. Soc. Bengal VI, Taf. XXV. 

Andernfalls wiirde Fa Hian, der zu NManda gewesen 
ist , dieselbe wohl mit einem Worte erwiihnt haben; dies 1 

diirfte man um so eher erwarten, als er ausdriicklich von ^ 

einem beiuhmten K.loster zu Pataliputra spricht [Travels | 
p 1051. An jenem College war einmal der brahmanische 1 
Lehrer Mahjucri thatig gewesen. Es ist selbstredend, dass in i 
der enghschen Debeiketzung a. a O. stehen miisste ,,The Brah- i 
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hunderte spater fand Hiuen Thsang dort eine Menge von 
Klostern, deren jedes seine officielle Geschichte hatte, 
ebenso wie der Name Ntlanda selbst. Nach dem 
Zeugnisse hochbejahrter Leute verdankte der Ort 
seinen Namen einem gewissen Niga, der in der Zeit 
lebte, als der gegenwartige Buddha noch als (431) 
Bodhisattva auf Erden weilte.*) Die verschiedenen 
Kloster daselbst waren hintereinander von einigen 
Fiirsfen des Landes gestiftet worden; das erste durch 
(^aktaditiya, der kurz nach dem Nirvana regierte.**) 
Dessen Sohn, Enkel, Urenkel etc., deren Namen lauten 
Buddhagupta, Tath&gatagupta, Baladitya oder Bala- 
ditya, Vajra, fiigten jeder ein neues Gebaude dem 
vorigen hinzu. Ob unter diesen Namen historische 
Konige sich verbergen, kann weder behauptet noch 
geleugnet werden: soviel ist sicher, dass TaranStha 
sie nicht kennt, und dass keiner von alien kurz nach 
dem Nirvdna gelebt haben kann.***) 

Bei der Vergleichung der Berichte der beiden 
chinesischen Reisenden kommt man zu dem Schlusse, 
dass die Beriihmtheit von Nalanda nicht vor der 


man teacher (of whom we have ju^t spoken) was called Man- 
jucri‘-, nicht is, wie dasteht. Ein anderer Xame dieses 
Lehrers Mahju^ri war Eo-tai-sz-pi-mi, vielleicht Sanskrit 
Rutasvamin, d. h. Herr der Kilange, oder Ritasvamin, Herr 
der Ordnung; allerdings muss bemerkt werden, dass keiner 
dieser beiden Namen bis jetzt sonst bekannt ist. 

*) Diese Greise miissen einige Millionen Jahre alt ge- 
wesen sein, weil man sonst nicht versteht, wodurch ihre Er- 
klarung mehr Gewicbt gehabt haben sollte, als die irgend 
eines anderen. 

**) Mem. II p 42. Weder die Pali-E’rkunden, noch die 
Parana's, noch die Ueberlieferungen der Jaina 5 kennen 
einen Konig dieses Namens kurz nach dem Nirvana. 

♦**) Man kann Buddhagupta nicht mit Budbagupta aus 
der Dynastie der Gupta’s identificiren , weil sowohl der 
Name als auch die Genealogie abweichen. Als gewohnlicher 
Name buddhistischer Manner kommt Buddh-agupta hautig 
auf Inschriften vor. 



540 


Mitte des 5. Jahrhunderts oder etwas spater datirt. 
In der ersten Halfte des 7. Jahrhunderts hatte das 
mahayinistische Colleg zu Nilanda die hochste Stufe 
innerer und ausserer Blvite erreicht. Der damalige 
Konig von Magadha, Phrnavarman, war ein eifriger 
Forderer der Wissenschaft und versaumte keine Ge- 
legenheit, Talente zu ehren. Den gelehrten Laien 
Jayasena bewunderte er in so hohem Grade, dass er 
ihm den Titel Primus der Doktoren in seinem Reiche 
beilegen wollte, mit einer reichen Besoldung, bestehend 
in den Einkiinften von zwanzig grossen Stadten — 
nach Hiuen Thsang. Jayasena war zu bescheiden 
und zu wenig weltlich gesinnt, als dass er sich die 
ihm zugedachte Ehre hatte gefallen lassen ; und spater 
nach Purnavarman’s Tode wies er ein noch glanzenderes 
Anerbieten, welches ihm der Konig (^Tiliditiya machte, 
ebenso von der Hand.*) 

9 iliditiya, bekannter unter dem Namen (^ri-Harsha, 
Konig von (432) Kanauj, war von ungefahr 610 — 645 
der itaachtigste Potentat von Indien. Er hatte seine 
Eroberungen weit und breit ausgedehnt und wurde 
von einer grossen Zahl von Konigen, seinen Vasallen, 
als Kaiser anerkannt. Er begiinstigte den Buddhismus, 
wenigstens in einer gewissen Periode seines Lebens, 
war aber ausserst tolerant gegen alle Secten, ausge- 
nommen die Hinayanisten. so fern man dem Hiuen 
Thsang Glauben schenken darf. An den Chinesen 
soil er folgende Worte gerichtet haben, die von eben- 
soviel Hoflichkeit gegen den Gast, als Geringschatzung 
gegen die ehrenwerten (Jrivaka’s zeugten; „Meister“, 
sagte Harsha, „deine Abhandlung ist entziickend schon; 
ich, dein Schuler sowohl, als die Lehrer, die dich 
umgeben, haben nur Lob dafiir. Aber ich furchte, 
dass die Ketzer (sic) des Hinayana doch bei ihrer 
thorichten Verblendung beharren werden.“ Diese des 


des I p 213. 
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Konigs Geringschatzung seiner eigenen Glaubens- 
genossen des Hinayina teilte dessen Schwester, welche 
der Secte der Sammitiya anhing.*) Als sie horte, 
dass Hiuen Thsang die erhabenen Principien des 
Mahiy&na enthiillt und die beschrankten kleinlichen 
Ideen des HinayS.na an den Pranger gestellt hatte, 
zeigte sie sich ausser sich vor Freuden und horte 
nicht auf, ihn mit Lobhudeleien zu iiberschutten.**) 
Der altere Bruder Harsha’s war in jener Zeit auf die 
schandlichste Weise verraterisch von dem Konige von 
Karna-Suvarna oder dem siidwestlichen Bengalen er- 
mordet worden. Daher herrschte zwischen den beiden 
Fiirsten eine unversohnliche Fehde, welche sowohl 
der chinesische Reisende als der Dichter Blna er- 
wahnen. Ersterer brandmarkt den Verrater, welcher 
^a9&nka hiess , noch ausserdem als einen Feind 
des wahren Glaubens, welcher die wahre Religion 
verfolgte und in seiner Schlechtigkeit soweit ging, 
dass er an einen heiligen Stein zu Ku^inagara seine 
frevlerische Hand zu legen wagte.***) Aus solchen 
Angaben lasst sich wenig schliessen, so lange man 
nicht (433) weiss, ob (^'apafika sich zu irgend einer 
Religion bekannte; jedenfalls ist die Verfolgung des 
Glaubens vorubergehender Art gewesen; denn als 
Hiuen Thsang das Reich von Karna-Suvarna be- 
suchte, fand er zehn Kloster vor, die von Monchen 
aus der Secte der Sammitiya’s bewohnt waren, und 
wurde kein Wort von Verfolgung mehr gesprochen.y) 


♦) Dies klingt befremdend, weil die Sammiliya’s Hina- 
yanisten waren, wie der Reisende [Vm p 401) wohl wusste. 
Diese Dame, deren Namen der Reisende nicht nennt, kann 
keine andere gewesen sein als R&jya^ri, Harsha's einzige 
Schwester, die Wittwe Grahavarman’s. dessen ungluckliche 
Schicksale in B&na’s Geschichte Harsha’s beschrieben werden. 

**) Vie p 241. 

**•) Mem, I p 340, 422; vgl. 248. 
t) Mem, II p 85. 
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Ueber den ausseren Stand der Religion in siidlicher 
gelegenen Landern finden sich in dem Reisebericht des 
Chinesen einige Einzelheiten, aus denen man schliessen 
muss, dass die V erhaltnisse nicht iiberall giinstig waren. 
In Kalinga lebten 500 Monche, in Kosala 1000, im 
nordlichen Andhra-Lande 3000, im sudlichen Teile 
Oder Dhanakataka (Dhanakataka I 1000 , zahlreiche 
Kloster lagen daselbst in Triimmern. Viel besser 
war es im Dravida-Lande mit der Hauptstadt Kind 
bestellt; dort zahlte man wohl 10000 Monche. Um 
so trauriger war es in Cola und Malabar bestellt. 
Recht bliihend dagegen war der Zustand im Konkan und 
iiberhaupt in den westlichen Landern, vor allem in 
Sindh; nicht weniger war dies der Fall in Malava. 

In Kashmir, wo von 594 — 630 n. Chr. Durlabha- 
vardhana am Ruder war, hielt sich der Buddhismus 
neben dem stets an Macht zunehmenden (^ivaismus 
und den iibrigen heidnischen Secten. Das gute Ver- 
haltnis zwischen den verschiedenen religiosen Secten 
liess nichts zu wiinschen ubrig, und es ist charak- 
teristisch fiir die Zustande in jenem Reiche, dass 
Durlabha-vardhana Brahmanen ein Dorf schenkte und 
in der Hauptstadt ^rinagara einen Tempel dem 
\'ishnu weihte, wahrend seine Gemahlin Anangalekhi 
einen Mhara stiltete.''’ In Nepal lebten die Bud- 
dhisten und Ileiden obenso friedfertig mit einander. 
Unter erstgenannten Zcdilte man zur Zeit von Hiuen 
Thsang’s Besuche in jenem Lande einige Tausend 
Monche, die sowohl das Maha}ana als das Hinayana 
studirten. Nicht lange vor der Ankunft des Pilgrers 
hatte dort ein sehr gelehrter Fiirst, Amguvarman, re- 
giert, der als Verfassereines grammatischen Werkes be- 
kannt war. (434) Seiner Religion nach war Amtpuvarman 

*) Raja-t. 4, 3 fgg. In deraselben Jahrhunderte liess 
aucli die Kt^nigin Prakaca-Devi ein Ivio^tei bauen; sie war 
die Gemahlin des Candrapida (nSo — 689), der als Stiller 
eines Vishiiu-Tempels bekannt ist; a. a. O. p 80. 
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ein (^ivait. Der herrschende Konig aber war ein 
rechter Glaubiger.*) 

Wenn man von dem zweifelhaften Fade des Konigs 
(y^a^anka absieht, enthalten die Berichte des chinesi- 
schen Reisenden nichts, woraus man schliessen miisste, 
dass er in den von ihm besuchten Landern Indians 
irgend welche feindliche Gesinnung gegen die Lehre. 
sei es bei den Fiirsten oder bei dem Volke, bemerkt 
hat. Alles zusammengenommen erschien die Zukunft 
fiir die Lehre hoffnungsvoller als vielleicht je zuvor; 
jedoch war schon im Norden ein Feind im Anrucken: 
der Islam. Als Hiuen Thsang die Sehensw urdigkeiten 
des stattlichen Neuklosters zu Balkh bewunderte, 
konnte er nicht ahnen, dass dies beriihmte Heiligtum 
nach wenigen Jahren, noch vor seiner Riickkehr in 
das Vaterland, in die Hande der Anhanger des Pro- 
pheten von Mekka gefallen sein wiirde. Im Jahre 
644 wurde Balkh von Othman erobert; der Ober- 
priester, dessen Titel bei den arabischen Autoren 
Barmek**) lautet, bekehrte sich zum Islam und wurde 
der Stammvater des Geschlechtes der Barmekiden. 
Zwanzig Jahre spater (41 Hedjra' wurde das Heilig- 
tum zerstort, zwar um noch einmal aufgebaut zu 
warden, doch, wie es scheint, in einen Feuertempel um- 
gestaltet.***) 

Mit der Eroberung von Sindh durch die Araberf) 
im Jahre 712 wurde dem Buddhismus im Westen 
Indians ein Schlag versetzt, von dem er sich niemals hat 
erholen konnen. Dieser Schlag war um so schwerer, 

*) Mem. I p 407. Vgl. iiber Amcuvarman Ind. Ant. IX, 
169 fgg. 

**) Dies wird das Sanskrit Paramaka, der Oberste, sein. 

***) C. Barbier de Meynard, Dictionnaire geographique, 
historique et litUraire de la Perse (extrait de Yaqout) 569, 
wo nock viele andere interessante . obschon teilweise un- 
richtige Details aus arabischen Schriftstellern vermerkt sind. 

t) Siehe M. Elphinstone History of India (5. Ausg. von 
Cowell) p 306 — 312, und die dort cithten Autoren. 
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als Sindh immer ein sehr fruchtbares Feld fiir den 
wahren Glauben gewesen war. 

Von dem 8. Jahrhundert datirt, wie wir schon 
friiher bemerkt haben, auch der innere Verfall der 
Kirche. Im Dekkhan offenbarte (435) sich dies in 
der Machtlosigkeit der Disputanten gegeniiber der 
Polemik eines Kumarila und (^ankara. Zwar weiss 
Ttran^tha einige Marchen zu erzahlen fiber die glan- 
zenden Siege, welche Dharmakirti in verschiedenen 
scholastischen Turnieren gegenfiber Kumarila und 
^ankara errungen haben soli*); doch er verschweigt 
nicht, dass mit Dharmakirti die Blfiteperiode ihr Ende 
erreicht hatte. Ohne gerade zu glauben, dass (^ankara 
einen unmittelbaren Einfluss auf die Geschicke der 
Kirche gehabt hat, kann man es doch nicht ffir ganz 
unwahrscheinlich erachten, dass er das seinige dazu 
beigetragen hat, um das Ansehen der (^Ikya-Sohne 
zu vermindern, obschon aus den reichen Schenkungen 
an zwei Klostet zu Dambal im Dekkhan aus dem 
Jahre 1095 n. Chr. hervorgeht, dass von einer Aus- 
rottung des Buddhismus keine Rede sein kann.** *•*) ) 

Im ostlichen Indien drohte vorlaufig noch keine 
Gefahr. Der Glaube land selbst machtige Patrone 
in den Konigen aus der Dynastie der Paia’s, die von 
ungefahr 800 bis 1050 fiber Gauda (Bengalen) und 
angrenzende Lander herrschten. Verschiedene In- 
schriften legen Zeugnis ab fur die fromme Anhanglich- 
keit der Pdla’s an die Lehre des ().'ikya, und der 
tibetanische Geschichtsschreiber , der in seiner ge- 
vvohnten verwirrten Weise sich fiber die Verdienste 
dieser Ffirsten verbreitet, versaumt nicht, auch die 
von ihm gestifteten Kloster und Prifesterschulen zu 


•) p 174, 180. 

**) Fleet im Ind. Ant. X, 185. 

*•*) Cunningham Archaeol. Surv. Ill p 133; XI p 172 bis 
182. Vgl. Taranatha'p 202 — 252. 
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erwahnen.*) An beriihmten Lehrern, meistens Tan- 
tnsfen nnd Anhanger des Prajfi4-Paramita, fehlte es 
unter den Pala’s nicht; auch die Zauberkunst hatte 
in jenena Zeitraum hervorragende Meister. 

Auf die Herrschaft der Pala’s fiber das ostliche 
Indien foigte die der Sena^s, die ihrerseits gegen 
1200 vor der Macht Muhammed's, des Sultans von 
Delhi, weichen mussten. Es wird den Sena’s, welche 
selbst sich zum Hinduismus bekannten, nichts feind- 
liches gegen Andersglaubige znr Last gelegt, (436) 
und es war nicht ihre, sondern der Zeitverhiiltnisse 
Schuld, dass der Buddhism us unter ihrer Regierung 
mit Riesenschritten ruckwarts ging. Was Taranitha 
vom Zustande der Kirche unter den Sena’s und den 
muselmanni&chen Gouverneuren , die ihnen folgten, 
mitteilt, stvitzt sich offenbar auf zuverlassige Angaben 
und stimmt in mancher Hinsicht mit demjenigen 
tiberein, was wir von sonsther wissen. Der Haupt- 
sache nach sagt er folgendes.**) Wahrend der Zeit 
der Sena’s nahmen selbst in Magadha die Anders- 
glaubigen allmahlich zu und traten nicht wenige An- 
hanger des Islam auf. In dem Kloster zu Ga\a wurden 
1000 Monche aus Sindh***, aufgenommen; aber die 
meisten anderen Pflanzstatten der Gelehrsamkeitgingen 
ihrem Untergange entgegen. Als die Muhammedaner 
Magadha eroberten {1200), wurden viele Geistliche 
getotet und die Kloster von Udandapuri und Vikrama- 
9>la zerstort; ersteres wurde in eine Festung ver- 


*) Unter denselben erwarb sich das Kloster Vikraina- 
9ila eine gewisse Beriihratheit. Es war auf einem Berge 
im Gebiete Magadha’s an dem nbrdlichen Ufer des Ganges 
erbaut. Die Oberen dieses Klosters waren alle ^^iantra- 
Vajracarya’s, also Meister der Magie; Taran, p 357. * 

P 254. 

***) Vielleicht diejenigen, die bei der Eroberung des 
Landes im Jahre 712 getiuchtet waren. 1 st diese Venr.u’ung 
richtig, dann ist dieser Zuliuss lange vor die Zeit der Sena’s 
in Magadha zu setzen. 

Kero, Buddhismus il. 
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wandelt. Der gelehrte ^ftkya^ri fliichtete nach Orissa 
und ging spater von dort nach Tibet; Raknarakshita 
Eog nach Nepal; Jnanikara-Gupta mit einer grossen 
Anzahl Gelehrten nach Sudwestindien , Buddhamitra 
und einige andere suchten eine Unterkunft im Siiden, 
wahrend Sangama-t^rijnana und die Seinigen nach 
Barma, Cambodja und anderen Landern fliichteten*); 
in Magadha war die Lehre so gut wie vernichtet. 

Eine Folge der Ereignisse in Magadha war, dass 
die Gefliichteten im Dekkhan, u. a. in Vijayana- 
gara, Kalinga, Konkan, viele Collegien, obschon auf 
kleinem Fusse, errichteten. Auf diese Weise wurde 
die Lehre wiederum aufs neue im Siiden eingefiihrt, 
ohne dass sie jemals wieder zur Bliite hat kommen 
konnen. Wenn der tibetanische Geschichtschreiber 
gut (437) unterrichtet war, bestanden zu seiner Zeit, 
dem Anfange des 17. Jahrhunderts, im Dekkhan noch 
Glaubensgenossen von ihm, doch die Beweise, dass 
die Lehre dort so lange Stand gehalten haben sollte, 
fehlen.* *) 

In Kashmir hat die Kirche lange die Stelle, welche 
sie dort zu Lande einnahm, behaupteL***) Die heid- 
nischen Konige gaben haufig Beweise ihres Wohl- 
wollens und vergassen die geistlichen Bediirfnisse ihrer 
buddhistischen Unterthanen nicht. Lalil&ditya (693 — 


•) Nicht wenige der Geistlichen in Magadha stammten 
aus Hinterindien; besonders zur Zeit der Sena’s war die 
Halfte der in Magadha ansassigen Geistlichkeit aus Hinter- 
indien; Taran. p 262. Dass Gaya als Wallfahrtsort von 
Glaubigen aus anderen Landern besucht wurde, ist selbst- 
redend und geht znm Ueberflusse aus Inschriften hervor, 
u. a. einer, welche 1813 nach dem Nirvana datirt und 
wahrscheinlich 1176 n. Chr. nach Bhagv^nlai Indraji [/nd. 
Ant. 1881, Dec.) zu setzen ist. 

**) Die indischen Schriftsteller sprechen sehr haufig von 
Buddhisten, wenn sie Jaina’s raeinen. 

**•) Zur Zeit Hiuen Thsang’s zahlte man daselbst hundert 
Kloster rait ungefahf 5000 Geistlichen. Mem. I p 168. 
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729), der zahlreiche Bildsaulen und Tempel des Vishnu, 
^iva und des Sonnengottes machen Hess, stiftete auch 
ein grosses Kloster zu Hushkapura mil Stiipa. Sein 
Minister Caiikuna, ein’Tochare von Abkunft, bewies 
seinen Eifer fiir den wahren Glauben durch die Er- 
bauung von Klostern und Stfipa’s; ebensosehr dessen 
Sch wager l^inacandra, ein Arzt. Goldene Buddha- 
bilder wurden in Menge errichtet; ferner Hess ein 
Prinz von Lkta, Kayya, znr selben Zeit auch ein 
Kloster bauen. So kommt • man zur Ueberzeugung, 
dass der Glaube im Anfange des 8. Jahrhunderts in 
Kashmir in grossem Ansehen stand, und so blieb es 
noch einige Jahrhunderte lang. Jayipida (751 — 782) 
war ein Verehrer des Vishnu, von welchem er Bilder 
machen Hess, doch stiftete er auch einen Vih&ra.*) 
Die Konigin Didd^, die 980 — 1003 mit sicherer 
Hand die Ziigel der Regierung fiihrte, stiftete eine 
Anzahl von heidnischen Tempeln und brahmani- 
schen Collegien, aber auch ein Kloster.**) Nur in 
seltenen Fallen haben kashmirische Konige, sei es aus 
Freigeisterei oder aus Bosheit, eine feindliche Ge- 
sinnung gegen die Kirche an den Tag gelegt; und 
dann waren es dieselben, welche auch die Gotter 
nicht schonten. Kshemagupta z. B. Hess wahrend 
seiner kurzen Regierung (950 — 958) nicht nur das 
Kloster des Jayendra verbrennen, sondern auch ver- 
schiedene alte Gottertempel schleifen.***) Der talent- 
voile (;ri-Harsha(io 88 — U03I, dessen glanzende Eigen- 
schaften (438) durch seine Ziigellosigkeit, seinen Leicht- 
sinn und seine Schwache in Schatten gestellt wurden, 
ging so w'eit, dass er alle Gottertempel ihrer Schatze 
berauben und die Gotterbilder auf die widerlichste 
Weise beschmutzen Hess. Dass dieser „Turk von 
einem Harsha“, wie der Chronikschreiber sich aus- 

*) R9.ja-t. 4, 188 fgg.; 506. 

**) Wie oben 6, 303. , 

*••) Wie oben 6, 171, 
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driickt, dieser Fiirst, der nicht davor zuriickschreckte, 
kiihlen Elutes Brahmanen ermorden zu lassen, auch 
die buddhistischen Heiligtiimer pliinderte, war zu er- 
warten; nur zwei beruhmte Gotterbilder schonte er, 
und ebenso zwei Buddhabilder, diese letzten auf Bitten 
eines Sangers und eines (^ramana.’^) Solche Intervalle 
waren voriibergehend und schadeten denjenigen, welche 
die Ausschweifungen begingen, mehr als dem Glauben. 
Kurz nach Harsha’s Tode erneuerte Konig Sussala 
das von Didd& gebaute Kloster, und unter seinem 
Kachfolger wurden, wie man best, Kloster sowohl als 
Tempel renovitt und erbant.** ***) ) Erst zwei Jahrhun- 
derte spater, gegen 1340, bemachtigte sich der mu- 
hammedanische SLah-Mir der Gewalt und seit dieser 
Zeit ist der Islam die herrschende Religion in dem 
Thale von Kashmir geworden.**‘*’j 

Wahrend des Jahrhunderte langen blutigen Kampfes 
zwischen den Muhammedanern und Hindu’s, in dem 
beide Parteien an Heldenmut und aufopfernder Todes- 
verachtung mit einander gewetteifert haben, glanzten 
die Buddhisten durch ihre Abwesenheit. Der Jainis- 
mus hat ausgehalten in den Zeiten der Bedrangnis 
und unter ungtinstigen Umstanden. Seine alten Ri- 
valen sind dabei erlegen. 

Nach Taranatha soil gegen 1450 ein Fiirst in 
Bengalen regiert haben, der die zerstorten Tempel 
und die Terrasse des Bodhibaunies zu Gajii wieder- 
herstellte. In Orissa flammte das Licht des Glaubens 
noch einmal in der INIitte des 16. Jahrhunderts auf, 
unter dem letzten einheimischen Fiirsten des Landes 


*) Vv’ie oben 7, 109Z, 1241. 

*) Wie oben 8, 2416. 

***) Nach den nenesten Angaben sind die Bekenner der 
verschiedenen Religionen folgendermassen verteilt: Moham- 
medaner 918000, Hindu^s 506 OGO, verschiedene Secten 
89 000, Buddhisten (vor allem in Ladak) 20 000. Der herr- 
schende Fiirst ist ein 'Hindu. 
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jNIukunda Deva Hari^candra, einem Hindu. Er war 
bekannt wegen seiner Freigebigkeit (439) gegen die 
Geistlichkeit und stiftete einige buddhistische Tempel 
und kleine Schulen. Als er im Jahre 1568 dem 
muhammedanischen Herrscher von Bengalen erlag, 
war es um die Unabhangigkeit von Orissa geschehen, 
und verschmolzen die Reste der wahren Glaubigen 
mit der heidnischen Bevolkerung.*) 

In Nep&l fanden die (^akya-Sohne , die aus den 
Ebenen Hindostans und Bengalens vertrieben wurden, 
eine gastfreie Aufnahme bei ihren Glaubensgenossen 
und Schutz unter den Hindu -Fursten. Wenn der 
nepalesische Buddhismus eine eigenartige Form an- 
genommen hat, und wenn die urspriingliche Ein- 
richtung der Bruderschaft dort zu Lande seit langer 
Zeit nicht mehr bestand, dann ist dies eher allem 
anderen zuzuschreiben, als ausserem Drucke. Es hat 
stets ein Geist der Toleranz in Nepal geherrscht, und 
nicht zum wenigsten bei den Hindu -Konigen des 
Landes.**) 


Hiermit sind wir am Ende unserer Uebersicht 
fiber die Kirchengeschichte angelangt. Es wird aus 
dieser Schilderung, so unvollstandig sie auch in den 


*) Orissa ist jetzt noch voll von Monchen, aber es sind 
heine Buddhisten; siehe Hunter Gazetteer VH, 202. 

**) Binen glanzenden Beweis dieser Toleranz gab Konig 
Prakaca-Malla, ein eifriger ();ivait im vorigen Jahrhundert. Als 
die katholische Mission im Jahre 1754 aus Tibet vertrieben 
wurde, gewahrte genannter Kiirst ihr nicht nur eine sicnere 
Zuflucht, sondern schenkte ihr auch zwei Grundstiicke. Die 
beiden Schenkungsurkunden, nach indischem Gebrauche auf 
Kupferplatten gravirt, waren im Jahre 1848 in dem !^sitze 
des Dr. Hartman, des katholischen Bischofs von Patna. 
Die Abschriften und Uebersetzungen von der Hand H- 
Hodgson’s linden sich im Journ, As. Sac. Bengal. X\ II, 
2, 226. 
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meisten Hinsichten sein mag, hervorgegangen sein, 
dass es der Congregation in ihrem Heimatslande 
nicht an machtigem Schutze und hoher Unterstiitzung 
gemangelt hat. Gewinn und Ehren, die sie von An- 
fang an den Ketzern so sehr missgonnte, sind ihr 
von Fiirsten und wohlsituirten Biirgern reichlich zu 
teil geworden; doch das konnte nicht verhindern, dass 
sie in Indien, niit Ausnahme von Ceilon und Nepal, 
nach einem langsamen Verfalle ihrer Kraft erloschen 
ist. Einige werden der Meinung sein , dass der 
Dharma fiir die Inder zu hoch war, andere, dass er 
zu niedrig stand; doch alle miissen die Thatsache an- 
erkennen, dass der (440) Buddhismus nachweislich 
auf die Dauer weder die arischen noch die dravidi- 
schen Inder hat befriedigen konnen. Desto mehr 
Erfolg hat er bei Volkern anderer Rassen gehabt; 
doch wohl zu bemerken, bei der grossen Mehrzahl 
dieser Volker in einer Form, welche naher dem Hin- 
duismus steht als der ursprunglichen Lehre. Die Ge- 
scbichte der Kirche in Tibet, China, Japan etc. ist 
sicher nicht minder interessant als diejenige, welche 
sie in ihrem eigenen Vaterlande gehabt hat. Sie liegt 
aber ausserhalb der Grenzen dieses Werkes, das wir 
mit unserem Danke an den wohlwollenden Leser, der 
uns bis hierhin gefolgt ist, hiermit schliessen. 





ANH ANG. 


(441) Die Secten. 

Die Anzahl der Secten*) wird conventionell auf 
18 angegeben, ebenso wie der Theorie nach es acht- 
zehn Parana’s giebt, und zuweilen 18 Hasten ange- 
nommen werden. Die Thatsachen sind in alien drei 
Fallen im Widerspruche mit der Theorie. Wenn man 
die Namen in den verschiedenen Listen, unter denen 
keine zwei mit einander ubereinstimmen, zusammen- 
zahlt, betragt die Summe mehr als die officielle Zahl. 
In einer der Listen, und zwar der altesten, wird aus- 
drucklich angegeben, dass es 18 Secten giebt, ond zu 
gleicher Zeit, dass ihrer 24 sind. 

In der altesten der bis jetzt bekannt gewordenen 
Listen**) wird die Kirche in zwei Hauptabteilungen 
eingeteilt, woven die eine rechtglaubig, die andere 
das Gegenteil ist. Strong genommen ist nur die 
Stammsecte der rechtglaubigen Hauptabteilung als 
vollstandig rein in der Lehre zu betrachten. Die 

*) Bhedo^s, was Spaltungen bedeutet, und bald in dem 
Sinne von Schisma’s aufgefasst wild, also von hederodoxen 
Secten, bald in dem von „Artep, Abteilungen” der K-irche; 
ein anderes Wort ist vdda, das man mit Theorie iibersetzen 
kann. . 

**) Dipav. 5, 39. 
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beiden Abteilungen sind die Sthavira’s, die Alien, oder 
Sthaviravadin’s, Anhanger der Theorie der Alien, und 
die Mahasanghika’s, die Grosskirchlichen. Die ersien 
spalieien sich in zwei Gruppen, die Mahipasaka’s und 
Vrijiputraka’s.*) Aus den Mahi^dsaka’s gingen hervor 
die Sarvistividin’s, (442) Kapyapika’s *), Saiikrantika’s 
und Suiravidin’s: aus den Vrijipuira’s die Dharma- 
Uiiarika’s, Bhadrayanika’s, Shannagarika’s und Sam- 
miiiya’s. Es sind also, wenn man die Secien mii- 
zahli, 12 Secien von den 18, welche in verschiedenem 
Grade dem Glauben der Alien anhingen. Die sechs 
Secien , die sich den Grosskirchlichen anschlossen, 
sind ausser den urspriinglichen Mahasanghika’s selbsi: 
die Gokulika’s*'** ***) ;, von denen die Bahu9ruia'st) und 
Prajnaptividin’s absiammen, die Ekavyavahirika’s und 
die Caitika’s. 

Zu diesen 18 Secien sind noch 6 hinzuzufiigen : 
die Haimavaia’s (die vom Him^laya-Gebirge), die 
RSjagirika’s (die von Rijagiri), die Siddhiriha’s, die 
Pdrva-ijaila’s (die vom osilichen Berge), die Apara- 
^aila’s (die vom wesilichen Berge), und die Apara- 
Rajagirika’s (die vom wesilichen Rajagiri). Die ersien 
funf kommen auch im Mahivansa vor, welches als 
sechste die Vadarika’s angiebt. Alle diese Be- 


*) Sehr sonderbar, da die Vrijiputraka’s in der kirch- 
licben Legende auftreten als diejenigen, welche die erste 
Spaltung 100 Jahie nach dem Xirvana verursaclit haben. 
Bei Wasslljew B. p 230 entspricht der Secte der Vrijiputra’s 
die der Vatsiputriya’s. Da die Pahform Vajjiputta lautet, 
war eine Verwechslung beider Namen leicht moglich. Doch 
es ist sehr ungewiss, auf welcher Seite der Fehler liegt. 

**) Das ist zweimal derselbe Name, was uiimoglich 
richtig sein kann. AVelcher Name mit oder ohne Absicht 
ausgelassen ist, ist schwer zu entscheiden; wahrscheinlich 
der der Vibhajyavddin’s. Die Liste im Mahavansa 22 giebt 
keine Aufklarung, 

***) Bei Wassiljew B. p 227 Kukkulika’s, aber Gokulika’s 
kommt auch in einigen nordlichen Listen vor. 

V) Wahav. a a. O. hat Bahulika’s. 
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nennungen, rail Ausnahtne von Siddhartha, sind her- 
geleitet von Orten, wo Monche ansassig waren. 

Ueber das Verhaltnis, worin diese sechs supple- 
mentaren Secten zu den beiden Hauptabteilungen 
stehen, erfahrt man aus den ceilonesischen Chroniken 
nichts. Nach einem Werke Vasumitra’s iiber die 
i8 Secten batten die Caitika’s, Pdrva- und Apara- 
faila’s dieselbe Person zum geistlichen Vater, Dieser 
Stifter von drei Secten war urspriinglich ein Tirthika 
gewesen und hatte sich spater den Mahasanghika’s 
angeschlossen.*) So apokryph diese Erzahlung von 
diesem merkwiirdigen fruheren Tirthika ist, dessen 
Namen zu verzeichnen man sich nicht einmal die 
Miihe gegeben hat**), so sicher ist, dass irgend ein 
geographisches Band zwischen den drei Secten be- 
stand. Wir haben namlich gesehen, dass das Kloster 
von Amr&vati den jMahisaiighika’s gehorte und sicher 
auch von Caitika’s bewohnt wurde.***) Nun lagen 
die Kloster (443) von Ostberg und Westberg nahe 
bei Dhanakataka, der Hauptstadt des siidlichen Andhra- 
Landes, wie wir aus Hiuen Thsang wissen, und Am- 
r&vatt kann nicht weit davon gelegen liaben. Wenn 
der Reisende berichtet, dass alle Monche von Dha- 
nakataka in seiner Zeit Anhanger des Mahayina 
waren, dann kann ein solcher Bericht keine Ver- 
wunderung erregen wegen der Verwandtschaft der 
Mahdsanghika’s mit den Mahayanisten. ^ 

Die Pdrva-paila’s sollen von den Rajagirika’s ab- 
stammen, die nicht von alien zu den 18 Secten ge- 
rechnet werden.f) 

Die Haimavata’s werden von einigen als Spross- 
linge des Stammes der Alien betrachtet, aber die 


•) Wassiljew B. p 28. _ . , 

•*) TJiran. p 283 nennt als Stifter der Caitika s 
Ptirva-yaila’s Mahideva, d. h. t^iva. 

*•*) Oben p 537. 
t) Wassiljew B. p 230. 


und 
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Mah^singhika’s rechnen sie, wie wir gleich sehen 
werden, zu den ihrigen.*) 

Nachdem sich in Indien i8, oder mil den Supple- 
menten 24 Secten entwickelt batten, gingen aus dem 
Stamme der Alten auf Ceilon noch zwei neue Spross- 
linge hervor: die Dharmarucika’s und die Sigalika’s.* *) 
Erstere werden mehr oder weniger confus mit den 
Abhayagiri’schen identificirt, letztere mit den Jetava- 
nisten. Von den Mahaviharanern wird iiberall, aus- 
genommen in den ceilonesischen Chroniken, als von 
einer besonderen Secte gesprochen; sehr bemerkens- 
wert, weil die Chronisten Mahavihiraner waren. Der 
Grund, weshalb nur sie diese Secte nicht angeben, 
wird wohl der sein, dass sie sich selbst fiir Erben 
der echten und unverfalschten Lehre der Alten aus- 
geben wollten. 

Die Einteilung der Secten nach dem Systeme der 
Altglaubigen auf dem Continente***) unterscheidet 
sich ziemlich wenig von derjenigen, welche man in 
der ^testen ceilonesischen Chronik antrifft. Auch sie 
nahmen zwei Hauptabteilungen an: die Sthavira’s und 
Mahdsanghika’s. Aus ersteren gingen hervor: Sarv&sti- 
vddin’s, Vatslputriya’s, Dharma-Uttariya’s, Bhadr^- 
yaniya’s, Sammitiya’s (oder (444) Sammatiya’s), Mahi- 
(jasaka's, Dharmaguptaka’s, Suvarshaka’s oder Kl^ya- 
piya’s und Uttariya’s. Aus den ilahasAughika’s 
werden abgeleitet; Ekavyavaharika’s, Lokottaravadin’s, 
Bahuvrutiya’s, Prajiiaptividin’s, Caitika’s, Pdrva-^aila’s 
und Apara-9aila’s. Wenn man in Betracht zieht, 


*) Taran. a. a. O. Die Lage von RSjagiri, das im 
Da^akucnara-Carita 32 als ein Aufenthaltsort von Asketen 
vorkommt, ist ungewiss. Das alte Rajagriha heisst jetzt 
RSjgir. £s ist nicht wahrscheinlicb, dass dasselbe gemeint 
ist, denn sonst wiirde man wohl irgend einmal eine Neben- 
form Rajagrihika’s finden. 

**) Mahav. a. a. O. 

*•*) Taran. p 270. 
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dass Vatsiputra’s und Vrijipntra’s (Pali: Vajjiputta’s) 
offenbar nur Varianten sind — welche von beiden 
denn auch die alteste Lesart sein mag — dann 
sieht man, dass der Unterschied sich beschrankt auf 
die Auslassung der Shannagarika’s, Sankrantika’s und 
Satravidin’s, die in der Chronik mit zu der Sthavira- 
Abteilung gerechnet werden. Der Unterschied wird 
noch geringer, wenn man auf die Autoritat Tara- 
natha’s bin annimmt, dass die Uttariya’s mit den 
Sankiantika’s identisch sind.*) In der Aufzahlung 
der Mahas3,nghika’3 stiramen die beiden Listen auch 
frosstenteils iiberein. In der einen Aufzahlung fehlen 
die Lokottarav Odin’s, in der anderen die Gokulika’s. 
Das Bestehen dieser beiden Secten ist durch andere 
Angaben verbiirgt, so dass entweder eine von beiden 
Listen unvollstandig ist , oder die Gokulika’s und 
Lokottaravadin’s sind identisch. Letzteres ist bis jetzt 
nicht zu beweisen; zwar sagt Taratatha, dass die 
Lokottaravddin’s auch Kaukkutapida’s , d. h. „die 
vom Hahnenfuss", genannt werden. Vergleicht man 
hiermit die Form Kukkutika oder Kukkulika, anstatt 
von Gokulika, dann kommt man zu der Vermutung, 
dass eine Verwirrung zwischen Gokulika (in gutem 
Sanskrit: Gaukulikaj und Kaukkutika (Prakrit: Kok- 
kutika) stattgefunden hat.**) 

In dem Systeme der Sammitiya’s werden die 
Glaubigen in vier Hauptgruppen***) eingeteilt: i) Sar- 
v 3 .stiv 4 din’s; 2) Vatsiputriya’s; 3) Haimavata’s; 4)Mah^- 
steghika’s. Zu der ersten Gruppe gehoren sieben- 
Secten; und zwar ausser den urspriinglichen Sarvasti- 
vidin’s die Vibhajya^S,din’s, Bahuvrutiya’s , Dharma- 
guptaka’s, Tamra<,atiya’s, Ka^yapiya’s und Sankrin- 

*) Eine dritte Benennung dieser Secte ist Tamra^atiya’s 
das behauptet T&ran. p 273; aber die Sammatlya’s unter 
scheiden die T&mrafatiya’s von den Sankrantivadin’s. 

**) Vgl. Wassiljew, Anmerkung zu p 227. 

***) Taran. p 27 1. 
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tika’s; zu der zweiten; die Vatsiputriya’s und die aus 
diesen entstandenenDharma-Uttariya’s, Bhadrayaiiika’s 
und Sammitiya’s. Die dritte Gruppe besteht allein 
aus den (445J Haimavata’s; die vierte aus den ur- 
spriinglichen Mahelsanghika’s, Ekavyavaharika’s, Go- 
kulika’s, Bahu^rutiya’s, Prajnaptivadin’s und Caitika’s. 

In der ersten Gruppe sind die Bahuiprutiya’s ganz 
falsch gestellt, in anderen Listen werden sie zu den 
Mahasarighika’s gerechnet, wie ja auch die Sammitiya’s 
selbst es thun. An Stelle der Bahuqrutiya’s wiirde 
man die Mahifasaka’s erwarten, welche Secte zu bej 
deutend ist, als dass sie fehlen diirfte. Der Unter- 
schied zwischen dem Systeme der Sammitiya’s und 
dem der Sthavira’s besteht hauptsachlich darin, dass 
erstere zwei Verzweigungen der Altglaubigen neben- 
einander stellen, ohne sie von einem Stamme ab- 
zuleiten, und dass sie die Mahip&saka’s nicht als un- 
mittelbare Stammvater der Sarvistividin’s aufstellen. 
Sonst stimmen die meisten Namen in 'den beiden 
Gruppen, in die auch die Sthavira’s ihre eigene Haupt- 
abteilung zerlegen, uberein. Wenn es wahr ist, dass 
die Sankrantika’s und T&tprafatiya’s identisch sind, 
dann muss in der Liste ein Fehler stecken, und hat 
man vielleicht Sautrantika’s (gleich Shtrav^din’s) statt 
Sankrantika zu iesen. Ueber die Ursache, weshalb 
die \ ibhajyavadin s in der Liste der Chronik fehlen, 
haben wir schon friiher eine Vermutung ausgesprochen. 
Hinsichtlich der Unterabteilung der iNIahastoghika’s 
stimmen die Sammitiya’s vollstandig mit den Sthavira’s 
von Ceilon uberein. 

Bis jetzt haben wir nur die Zeugnisse von mehr 
Oder weniger rechtglaubigen Leuten gehort; wir wer- 
den nunmehr sehen, welcher Theorie die Mahasanghika’s 
huldigen.*) Diese nehmen eine dreifache Einteilung 
an: in Sthavira’s, Mahasanghika’s und Vibhajya- 


j AVie oben. 
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vadin’s.’') Die Sthavlra’s warden eingeteilt zuerst in 
Sarvastivadin’s und Vatsiputriya’s, eine Einteilung, die 
vollkommen mit derjenigen des Dipavansa uberein- 
stimmen wiirde, wenn die Chronik nicht zwischen den 
urspriinglichen Sthavira’s und Sarvastividin's als 
Zwischenglied die iMahi9asaka’s eingeschoben hatte. 
Diese Einschiebung ist wahrscheinlich aus dogmati- 
schen Griinden geschehen, denn sie steht im Wider- 
spruche nicht nur mit dem Systeme der (446) Maha- 
singhika’s, sondern auch mit dem der Sthavira’s des 
Festlandes und dem der Sammitiya’s. Das Zeugnis der 
Mahasanghika’s hat hierin urn so mehr Wert, als sie 
kein Interesse daran hatten, die Mahivasaka’s alter 
Oder jiinger zu machen. 

Nach dem Systeme der Grosskirchlichen also sind 
aus den urspriinglichen Slhavira’s hervorgegangen die 
Sarvistiv^din’s und die Vatsiputriya’s (alias Vajji- 
putta’s). Die Sarvastividin’s waren ihrerseits die 
Stammvater der Sautr^ntika’s (alias Shtravadin’s der 
Chronik); die Vatsiputriya’s spalteten sich in Sam- 
matiya’s, Dharma - Uttariya’s , Bhadrayinika’s und 
Shannagarika’s. Hinsichtlich der Vatsiputriya’s (Vajji- 
putta’s) und ihrer Abkommlinge sind die Grosskirch- 
lichen also vollstandig mit den Sthavira’s auf Ceilon 
einig. 

Zu der zweiten Hauptgruppe werden gerechnet 
die urspriinglichen Mahasaiighika’s , Pdrva - ^aila’s, 
Apara-gaila’s , Rajagirika’s , Haimavata’s, Caitika’s, 
Sankrantika’s und Gokulika’s. Wie die Sankrantika’s 
hier aufgezahlt werden konnen, ist unerklarlich. Ver- 
mutlich ist es ein Fehler und ist statt dessen zu lesen 
Lokottaravadin’s**), vorausgesetzt, dass letztere nicht 


Es wird nicht ausdriicklich gesagt, dass diese Reihen- 
folge chronologisch ist, aber es ist recht gut mdglicb, dass 
dies in der Absicht gelegen hat. 

**) Aus der Note Schiefner’s a. a, O. geht auch hervor, 
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identisch sind mit den Gokulika’s. Dass die Haima- 
vata’s als Unterabteilung der Mahas&nghika’s vor- 
kommen, ist nicht so befremdend, wenn man bedenkt, 
dass die Urheber der vorigen Listen offenbar in Ver- 
legenheit waren, wohin diese Secte zu stellen sei. 

Die dritte Gruppe umfasst die Vibhajyav^din’s 
und die von diesen abstammenden Mahi^&saka’s, 
K&tyapiya’s, Dharmaguptaka’s und TS.mra9atiya’s. 
Diese Secten sind teils mit, teils ohne den Namen 
der Hauptgruppe, Vibhajyavadin’s, in den Listen der 
Sthavira’s und Sammitiya’s zu den altglaubigen Secten 
gezogen oder dazwischen eingeschoben. Welche Ein- 
teilung den Vorzug verdient, kann niemand sagen, 
so lange die charakteristischen Lehren der verschie- 
denen Secten so unvollstandig bekannt sind, wie es 
jetzt der Fall ist.*) 

In der dem Vasumitra zugeschriebenen Abhand- 
lung uber die Spaltung der Kirche (447) wird ein 
System entwickelt**), das einigermassen von dem 
s^on behandelten abweicht. Wir wollen bier nur 
einen Grundriss geben. Urspriinglich gab es nur 
Sthavira’s; von diesen Alten schieden 100 Jahre nach 
dem Nirvana unter Agoka die Mahlsanghika’s aus; 
die Alten blieben unverandert, bis sie sich im dritten 
Jahrhunderte in zwei Gruppen spalteten: Sarvasti- 
vadin’s, auch Hetu\adin's, Rationalisten oder Vibhajya- 
vadin’s genannt, und Haimavata’s. Noch in dem- 
selben Jahrhunderte gingen aus den Sarvastiva din’s 
die Vatsiputriya’s und Mahi^asaka’s hervor; und ferner 
entwickelten sich aus den Vatsiputriya’s die Dharma- 
Uttariya’s,Bhadrayanika’s,Sammitiya’s* * *) undShanna- 


dass der Name Sankrantivadin’a sich nur auf eine Conjectur 
stiitzt. 

*) Eine Uebersicht uber diese Lebren nach Vasumitra 

III findet sich bei "Wassiljew B, p 234 258. 

**) Vassiljew B. p 223 fgg. 

***) Nach Bhavja auch Avantaka’s (die aus Avanti) und 



559 


garika’s. Aus den Mahi^asaka’s gingen die Dharma- 
guptaka’s hervor. Einige Zeit, nachdem aus den 
Sarv^stivadin’s die Vatsiputriya’s und Mahi9asaka’s 
sich entwickelt batten, brachten sie einen neuen Spross 
in den Ka^yapiya’s oder Suvarshaka’s hervor. Aus 
denselben Sarv 5 ,stiv&din's entwickelten sich im vierten 
Jahrhundert die Sankrintika’s, die mit den Sautrin- 
tika’s identificirt werden und den Dharma-Uttara zum 
geistlichen Vater batten.*) Auf diese Weise giebt es 
elf Secten, die aus den Alten hervorgegangen sind, 
und betragt die Gesamtzahl der Secten, die zu den 
Altglaubigen zu rechnen sind, mit Einschluss der ur- 
spriinglichen Alten selbst zwolf. 

Bei den Mahasanghika’s entstanden nach einiger 
Zeit ebenfalls Secten wie bei den Altglaubigen. In 
dem zweiten Jahrhundert bildeten sich Ekavyavaharika’s, 
Lokottaravadin’s und Kukkulika’s oder Kukkutika’s 
aus. Dabei blieb es nicht; es entstanden noch in 
demselben Jahrhundert die Bahu^rutiya’s, Prajnapti- 
vadin’s, und ungefahr 200 nach dem Nirvana die 
Caitika’s oder Caitya-^aila’s , die Apara - ^aila’s und 
die Pdrva-vaila’s.* *) Die Aufzahlung giebt ausser der 
Stammsecte acht (448) Unterabteilungen, also mit 
dem Stamme neun Secten***), somit drei mehr als 
die officielle Zahl i8. Durch die immerhin etwas ge- 

Kaurukulla’s genannt. Nach Taran. p 272 sind Avantaka’s 
and Kaurukulia’ii zwei vetschiedene Unterabteilungen der 
Sammitlya’s. 

•) Hier sind die zwei Secten der Sankrantika’s und 
Sutravadin’s auf eine zuriickgefiihrt ; sie waren ohne Zweifel 
sehr nahe verwandt. 

**) Der Text bei Wassiljew B. p 229 hat Uttara-caila, 
tiordlicher Berg, was unrichtig ist, da wir aus Hiuen Thsang 
wissen, dass Kloster auf dem Ost- und Westberge bei 
Dhanakataka waren. 

**•) Nicht so in einer chinesischen Uebersetzung, wo ge- 
sagt wird: „die Mahasanghika’s spalteten sich in vier und 
ausserdem in funf, im ganzen sieben Secten." Diese Rech- 
nung ist nicht recht klar. 
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wagte Gleichsetzung der Lokottaravadin's niit den 
Kukkulika’s und die Weglassung der Purva- und 
Apara-9aila’s, die sich sicherlich sehr wenig von den 
Caitika’s unterschieden , kann man die Zahl seeks 
herausbekommen, welche mit den zwolf irrglaubigen 
Gruppen zusammen i8 ausmacht. 

Der Vollstandigkeit wegen wollen wir nock eine 
Liste mitteilen, obgleich sie handgreiflich aus ziem- 
lick spater Zeit ist und an einem Uebermasse von 
Kiinstlichkeit leidet. Man findet in dieser Liste, die 
in Tibet als der Ausdruck der Theorie der Sarv^sti- 
vadin’s gilt*), nicht nur die Namen von i8 Secten 
abgeteilt in vier Gruppen, sondern auch eine Angabe 
der vier Schuler des Herrn, welche die geistlichen 
Stammvater dieser Gruppen sind. Die erste aus 
sieben Abteilungen bestehende Gruppe umfasst die 
Arya-Sarvtstiv^din’s und hat Rihula zum Stammvater. 
Die zweite Gruppe, die der Arya-Sammitlya’s zahlt 
drei Nummern, Stammvater Up&li; die dritte, aus 
funf Unterabteilungen bestehende Gruppe ist die der 
Mah&sanghika’s, deren Patriarch Ki9yapa ist, natiir- 
lich derselbe, der auf dem ersten Concile prasidirte, 
wie unsinnig dies auch erscheinen mag. Die letzte 
Gruppe, deren Stifter KatySyana ist, umfasst die drei 
bekannten, ausschliesslich ceilonesischen Secten derer 
von iNIahavihara, Abha^agiri und Jetavana. Der Um- 
stand, dass diese drei letzten Secten, unter denen die 
Jetavanisten nicht vor 300 n. Chr. vorkommen, in 
der Liste stehen, beweist, dass die Aufzahlung aus 
ziemlich spater Zeit datirt. Der bequemeren Ueber- 
sicht wegen wollen wir die Angabe dieser Sarvisti- 
vadin’s hier in einer Tabelle folgen lassen: 


*) Burnouf Lotus p 357, Introd. p 445, tVassiljew B. 
p 267. Vgl. Taran. p 272, wo Vinitadeva als Autor ge- 
nannt wird. Diese in der Zauberkunst sehr erfahrene 
Autoritat lebte nach'Dharmaktrti ; p 158. 
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(449) I. Jiliila-Sarvastivadin's 

2. Kacyapiya’s 

3. Mahi^asaka’s 

4. Dharmagupta's 

5. Bahu^rutiya’s 

6. Tamragatiya’s 

7. Vibhajyav&din’s 

8 . Kaurukullaka’s 
g. Avantaka’s 

10. Vatsiputriya’s 

11. Purva-yaila’s 

12. Apara-yaila's 

13. Haimavata’s 

14. Lokottaravadin’s 

15. Prajfiaptivadin’s 

16. Mahavihara-vasin’s 

17. Abhayagiri-vasin’s 

18. Jetavaniya’s 


Sarvastivadin’s; 
Stamm vater; 
Rahula. 


I Sammitiya's; 

Stammvater : 
j Upaii. 

I Mahasanghika’s; 
; Stammvater : 
j Kayyapa. 

I Sthavira’s; 

[• Stammvater: 

] Katy&yana. 


In dieser Liste ist mancherlei ursprungliches; hochst 
verniinftig und iiberraschend ist, dass die Kiyyapiya’s 
nicht Kigyapa, wie man erwarten sollte*), sondern 
Rahula zum Stammvater haben, wahrend Ka9yapa 
als Patriarch der Mahasanghika’s auftritt. Es wiirde 
nicht befremdend sein , wenn die Grosskirchlichen 
selbst ihren Stammbaum so hoch hinauffiihrten; aber 
sonderbar ist es, dass die Sarvastivadin’s es thun. 
Aeusserst naiv ist die Theorie, dass Katyayana, ein 
Schuler des Buddha und einer der grossen Manner 
auf der ersten Kirchenversammlung, der Stammvater 
der drei auf Ceilon entstandenen Secten ist. Die 
Verfertiger der Liste hatten offenbar die Verwandt- 
schaft zwischen den Sarvastivadin’s und Sthavira’s 
vergessen und scheinen die Kunde von dem Bestehen 


*) Andere buddhiMtische AutoriUtcn leiten denn aucli 
die Kacyapiya’s von Kacyapa ab; Taran. p 273. 

Kern, Buddhismus. 11. y) 
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der Sthavira’s auf dem Festlande verloren zu haben. 
Da zu Hiuen Thsang’s Zeit die Sthavira’s noch in 
verschiedenen Strichen des Festlandes ( 45 °) ange- 
troffen wurden, so geht hervor, dass die mitgeteilte 
Liste lange nach dem 7. Jahrhundet zusammengestellt 
sein muss. 

Von den 18 Secten sollen in dem Zeitraume der 
Pila’s sieben iibrig geblieben sein’^j; dieser Umstand 
ist, an sich selbst betrachtet, durchaus nicht unmog- 
lich, aber die Autoritat eines Berichterstatters, der 
nirgends ein Verstandnis fiir den Unterschied zwi- 
schen der conventionellen und der thatsachlichen Zahl 
der Secte verrat, ist zu gering, um irgendwelches 
Vertrauen zu verdienen. Die Behauptung desselben 
Schriftstellers, dass seit dem Aufbliihen des iMahly&na 
alle Geistlichen dieser Partei sich keiner der alteren 
Secten anschlossen, stimmt nicht zum Besten mit dem 
Zeugnisse Hiuen Thsang’s , dass die Sthavira’s in 
Samatata, Kalinga und sonstwo zugleich dem Mahi- 
yina anhingen.*) **) Daraus folgt noch nicht, dass 
Tiran^tha’s Theorie in alien Teilen richtig ist, wie 
sehr man auch anerkennen muss, dass es durchaus 
in der Richtung des Mahay&na lag, den Unterschied 
der Secten zu verwischen. Ausserdem driickt der 
Tibetancr sicii nicht dcutlich aus. denn er sagt, dass, 
zu welchem Systeme aucli das Malta- und Ilinay&na 
gehorten, die Zucht und die Praxis nicht durchein- 
ander geworfen werden konnten, weshalb man die Ein- 
teilung in vier Hauptschulen je nach dem Unterschiede 
der Regeln der Zucht machen muss. In diesen ver- 
wirrten Satzen scheint die Andeutung zu liegen, dass 
die Secten ihre dogmatischen Eigentiimlichkeiten ab- 
legten, nachdem sie sich entweder den (,lrivaka’s oder 
den Maha}anisten angeschlossen hatten und sich nur 


*) Tiran. p 274T 

**) Mem . II p S2, 92, [54, 165. 
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durch gewisse Regeln der Zucht und Observanzen 
unterschieden. 

Es wird mehrrtials der heiligen Bucher Erwahnung 
gethan, die dieser oder jener Secte eigentiimlich 
waren. Darunter hat man in erster Linie die mehr 
Oder weniger abweichenden Recensionen ein und der- 
selben (4511 heiligen Urkunde zu verstehen und ferner 
Bucher , die nur von einzelnen Secten anerkannt 
wurden. Hiuen Thsang sammelte in Indien ausser 
den Mahayana-Sutra’s , die hier nicht in Betracht 
kommen, Bucher aus dem Tripitaka einiger Secten. 
Er brachte 15 Werke aus dem Kanon der Sthavira's*! 
nach China mit; ebensoviele der Sammitlya’s; 22 der 
Mahiv'^saka’s; 17 der Kiy-yapiya's; 42 der Dharma- 
gupta’s; 67 der Sarv^stivddin’s. Diese Zahlen konnen 
zur Bestimmung des Umf'anges des Tripitaka der ge- 
nannten Secten nicht benutzt werden; sie deuten nur an, 
wie viele Werke der Reisende sich hat verschaffen 
konnen. Dass der altere Pilgrim, Fa Hian, ebenfalls 
einige Texte sammelte, Bucher von der Secte der 
Mahasinghika’s , Sarv^stivfida’s und IMah’v'ttsaka’s, 
haben wir bei einer friiheren Gelegenheit gi sehen. 

Die Neigung, durch iiussere Kennzeichen Unter- 
schiede der Kaste, der Religion, der Secte etc. an- 
zudeuten, eine Neigung, welche die Inder mehr als 
irgend eine andere Menschenrasse haben, offenbartsich 
auch bei den Buddhisten, obschon sie im Widerspruche 
mit dem Wesen einer jeden Bruderschaft steht, 
und ist hochst wahrscheinlich eine in spaterer Zeit an- 
genommene Sitte. Einige dieser Unterscheidungs- 
zeichen haben thatsachlich bestanden, andere sind nur 
das Product einer krankhaften Systematisirung. Nach- 


*) Vie p 295. Stan. Julien giebt Sarvi^tivida als 
XJebersetzung von Cbang-tso-pou; oft libcrsetzt er auch mit 
diesem Ausdrucke Choue-i-tsie-yeou-pou. Das kann kaum 
richtig sein; in dem Index wird Chang-t'O mit Stli.ivira 
rviedergegeben ; Chang-tso-jiou mit Sthav'iranikar a. 
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dem die Theorie von der vierfachen Einteilung der 
18 Secten entstanden war, — was ziemlich spiit ge- 
schehen sein muss, da weder Vasumitra noch Hiuen 
Thsang Kenntnis davon hatten, — musste jede der 
vier Hauptgruppen doch auch ihre eigene Sprache 
haben, ebenso wie in indischen Dramen die verschie- 
denen Personen je nach ihrem Stande Sanskrit Oder 
einen anderen Dialect sprechen. In der Theorie der 
Sarvastividin’s bei Vinitadeva*) geben diese sich selbst 
natiirlich die beau role und sprechen Sanskrit, oder 
vielmehr ihre heiligen Bucher sind in Sanskrit abgefasst; 
ein geniigender Beweis daftir, dass die Urheber dieser 
Theorie keine blasse Idee mehr von der alteren Re- 
cension der Schrift hatten. Dieselbe (452) grobe Un- 
wissenheit offenbart sich in der Theorie, dass die 
Mahlsinghika’s sich (urspriinglich) des Prakrit be- 
dienten. Es giebt eine ganze Menge von Pr^krit- 
Sprachen, so dass die Behauptung, die Mahisanghika’s 
hatten sich des Prakrit bedient, ebenso wenig heissen 
will als zu sagen, die islandische Litteratur sei ger- 
manisch verfasst. Noch ungereimter ist die Lehre, 
dass die Bucher der Sammitiya’s in Apabhram^a, 
der Sprache der Tiere, abgefasst waren, da Apa- 
bhranifa nur ein Dialekt ist, der fur platt ge- 
halten wurde. und daher nicht in gleicher Linie steht 
mit einem Prakrit, d. h. irgend einer der aus dem 
Altindischen hervorgegangenen Volkssprachen. Das 
non plus ultra von Ungereimtheit ist die Theorie, 
dass die Sthavira’s, womit die drei Klostersecten auf 
Ceilon gemeint sind, sich des Paii,:aci-Dialectes, der 
noch niedriger als das Apabhrampa steht, bedienen. 
Oifenbar hat die Kenntnis der Zauberkunst den Lehrer 
\ initadeva nicht von grenzenloser Unwissenheit befreit. 

Dergleichen Details haben keinen anderen Wert 
als den, dass sie uns in den Stand setzen, uns von 

Siehe obige Tabelle, AVassitjew B. p 267. 
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der Unwissenheit der spateren buddhistischen Schrift- 
steller ein Bild zu machen. Es -nurde allerdings vor- 
eilig sein, anzunehmen, dass alle Angaben iiber die 
Unterscheidungszeichen der Secten gleich unbrauchbar 
sind. Wir wollen daher die Merkmale weiter ver- 
folgen, welche den vier Hauptgruppen beigelegt werden. 

Die Monchskutte der SarvastivAdin’s zeichnete sich 
dadurch aus, dass sie aus neun bis 24 Lappen be- 
stand, die der Mahas&nghika’s enthielt 7 bis 23 Lappen, 
die der Sammitiya’s 5 bis 21, die der Sthavira’s eben- 
soviel wie die der Sammitiya's; letzteres ist unrichtig, 
denn die Geistlichen auf Ceilon tragen eine Kutte 
von 30 Lappen das iibrige ist also ebenfalls ver- 
dachtig.* *) 

Ferner vverden als Kennzeichen angegeben: die 
Kymphaea, der Lotus, der Edelstein und Baumblatter 
fiir die Sarvistivadin’s, die Muschel fiir die MahS.- 
s&fighika’s, das Betelblatt fur die Sammitiya’s, das 
Rad fur die (453) Sthavira’s. Hier fehlen so viele 
bekannte Symbole, u. a. das Svastika, dass wir der 
Angabe nicht den geringsten Wert beilegen konnen. 

Selbst in der Form der Eigennamen sollen sich 
die Secten unterschieden haben, und zwar so, dass 
die Sarv&stivadin’s Namen vvahlten, die auf viati, (rt, 
prabha, lirti und bhadra ausgingen. Die Namen der 
jMahasanghika’s gingen aus auf mitra, jndtia, gupta 
und garbha\ die der Sammitiya’s auf dasa und rewf?, 
und auch wohl auf gtla, candra, und guhya\ die 
der Sthavira’s auf de-ca, dkara, varman, sena . jrca 
und bala. 

Was hier von den Eigennamen behauptet wird, 
steht im Widerspruche mit bekannten Thatsachen, 
z. B. keiner der drei Vasumitra’s, die in der Kirchen- 


*) Hardy E. M. p 116. 

Von dem viel augenfalligeren Unterschiede der Farbtn 
■wird nichls gesagt. 
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geschichte vorkommen, gehorte zu den Grosskirch- 
lichen. (^^ilabhadra, der Rektor von Nalanda, war 
ein Mahayanist; Deva^:arman , der Verfasser einer 
Abhandlung iiber den Abhidharma, war ein Sam- 
mitiya* ••) ); das Wort carvian, das sonst mehrfach in 
Namen von buddhistischen Geistlichen vorkommt, ist 
ganz und gar vergessen. Der gelehrte Dharmapala, 
ein beruhmter Name in der Kirchengeschichte , war 
ein MahS-yanist. Was die Sthavira’s von Ceilon be- 
triflft, so findet man bei ihnen eine grosse Verschieden- 
heit von Namen , die wenigsten gehen auf deva, 
dkara etc. aus. Dass der Ausgang auf deva nichts 
charakteristisches ist, beweist der Name Vinitadeva 
selbst, dem die in der Tabelle gegebene Liste zu- 
geschrieben wird. Doch mehr als genug, um zu be- 
weisen, dass die ganze Theorie aus der Luft gegriffen 
ist und in keiner Hinsicht Vertrauen verdient. Sie 
scUeint so entstanden zu sein, dass man alle beriihmten 
Namen von Personen, deren Secte bekannt war, zu- 
sammengenommen und das zufallige zur Regel er- 
hoben hat; z. B. der theoretische Stammvater der 
Sarv&stiv&din’s tragt den Namen Rahula oder Rihula- 
Bhadra; daher wurde bhadra als charakteristisch fiir 
die Secte ancenommen, obschon der grosse Brahmane 
Rahula-Bhadra, sei er nun eine Fiction oder nicht, 
als Mahayanist betrachtet wird. Der bekannte (454) 
Gunaprabha war zufalligerweise auch ein Sarvasti- 
vadin so konnte prahha unter die charakteristi- 
schen Namensausgange aufgenommen werden. 

Hinsichtlich der Zahlreichheit der alten Secten 
besitzen wir einige nicht zu verschmahende Angaben, 
jedoch aus einer Zeit, als die <^r&vaka’s schon von 
den Mahayanisten uberfliigelt waren. Aus den Zahlen, 
welche in dem Leben und den Memoiren Hiuen 


*) Vov. des Pel. B. I p 123: 11 p 291. 

••) Voy. des PH. Be II p 220. 



Thsang’s verzeichnet sind, folgt, dass im eigentlichen 
Hindustan, im ganzen westlichen und in einem Teile des 
ostlichen Idiens die Sammitiya’s bei weitem die zahlreich- 
sten waren. In Malava waren ihrer 20 000, in Valabhi 
6000, in Sindh 10 000, im Lande von Benares 3000, 
ebensoviele in Vai^ikha; in Hiranyaparvata 4000; 
kurzum die Sammitiya’s zahiten beinahe 60 000, 
wahrend die ihnen am nachsten stehenden Sthavira's, 
welche vor allem in Samatata, Kalinga, dem Lande 
der Dravida’s, Bharoch und Snrat vertreten waren, 
noch nicht die Zahl von 16000 erreichten. Von den 
Sarvastivddin’s werden nicht mehr als 2000 in Hiranya- 
parvata und 100 in Guzerat angegeben, obschon sie 
ausserhalb Indiens noch zahlreicher waren; so waren 
ihrer z. B. in Kashgar 10000; in Kuche 5000; in 
Oki-ni 2000. Durchaus unbedeutend waren die Mahi- 
9&saka’s , KS,9yapiya’s , Dharmagupta’s und Mahi- 
singhika’s, alle zu Udyina. Einige Dutzende der 
letzteren lebten in einem Teile Tocharistan’s. Lo- 
kottaravidin’s werden von Hiuen Thsang nicht er- 
wahnt; einige Tausende derselben gab es aber in 
Bamian. 

Von verschiedenen Orten wird im allgemeinen an- 
gegeben, zu welcher der beiden Parteien die Geist- 
lichen gehorten , ohne nahere Andeutung der beson- 
deren Secte. Selbst wenn man alle Hinayanisten, 
deren Secte unbestimmt gelassen wird, gegenuber den 
Saramitiya’s in die Wagschale legt, behalten letztere 
noch das Uebergewicht. 

Die Angaben des chinesischen Pilgrers sind nach 
Lage der Sache selbst fur das siebente Jahrhundert 
unvollstandig, fiir die Beurteilung friiherer Zustande 
bieten sie gar nichts. Was aus Fa Hian fiber den 
Zustand der Secten zu lernen ist, haben wir schon 
bei anderen Gelegenheiten mitgeteilt. 1455 ) 
schriften, Skulpturen und Malereien in Felsentempeln 
und anderen Heiligtumern enthalten einige brauchbare 
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Andeutungen, deren Wert erst dann vollstandig geschatzt 
werden kann, wenn man systematisch untersucht 
haben wird, welche sectarischen Merkmale sie ent- 
halten. Die Heiligtiimer von Kirli und Amravati 
gehorten , wie wir gesehen haben , irgend einer Ab- 
teilung der Mahas&nghika’s: in Nasik werden Bha- 
dr^yaniya’s erwahnt*). Welcher Secte oder Secten 
die Kloster und Tempel zu Ajanta urspriinglich ge- 
horten, ist nicht bekannt. In spaterer Zeit herrsch- 
ten dort die Mahayanisten , was man aus den Ab- 
bildungen des Bodhisattva Padmapani oder Avaloki- 
te^vara , und des Manjughosha schlicssen muss.**) 
Ueber den Stupa von Bharhut wissen wir nichts mit 
Bestimmtheit zu sagen. Die Formel suciddnam, reine 
Gabe, Gabe aus reinem Herzen, welche unter den 
dort entdeckten Inschriften mehrmals vorkommt, kehrt 
auch in Amrivati wieder***), doch so lange sich nicht 
anderswoher ergeben hat, dass diese Formel gewissen 
Secten besonders eigentiimlich ist, kann man darauf 
keine Schliisse bauen. Die Heiligtiimer zu S^nk^gya 
standen unter der Obhut der Sammitiya’s, der ein- 
zigsten Secte, welche in diesem Lande erwahnt wird. 
Auch zu (^r^vasti waren im 7. Jahrhundert nur Sam- 
raittyas, und zwar in sehr kleiner Zahl. Da schon 
zur Zeit Fa Hian's dort die wahre Religion ganzlich 
erloschen war, wurde es moglich sein, dass daselbst 
ehedem Kloster verschiedener Secten bestanden batten. 
Zu welcher Secte die Jldnche von Sanchi gehorten, 
ist ganzlich unbekannt : in der obenerwahnten In- 
schrift aus der Zeit der Gupta's wird von den dort 
wohnenden Brudern gesprochen als von dem Arya- 
Satigha, der Congregation der Ehrwiirdigen oder der 
ehrwiirdigen Congregation, ohne nahere Bestimmung. 


*) Bh.vgvanl.il Inclraji , Patniu Lena Cave?, p. 1 1, 14 fgg- 

**) Siehe Burnesi Arenas, 1. Szirz. of II'. India Nr. 9, 
p 42, 62, 64. 

***) Z. B. Burge??' Ardiaid. Sz/rz-. of S. India Nr. 3> 
p 31- 41 . 
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Nun wissen wir aus der Kirchengeschichte, dass Ma- 
hendra, der Apostel Ceilon’s, seine Reise durch die 
Luft von dem Heiligtume aus unternahm, welches 
seine Mutter zu Bhilsa gestiftet hatte, und wenn fest- 
stunde, dass die ersten Verkiindiger des Glaubens auf 
der Insel aus dem Kloster von Bhilsa Oder Sanchi 
stammten, so wiirde man zu der Annahme berechtigt 
sein, C456) dass die Monche des Mutterklosters Stha- 
vira’s waren. Unter den gegebenen Umstanden ist 
es aber geraten, sich nicht auf Vermutungen einzu- 
lassen, und das Resultat naherer Untersuchungen ab- 
zuwarten. 

An Thatigkeit und Eifer fur die Ausbreitung des 
Glaubens scheinen die beiden Hauptabteilungen, Stha- 
virav&din’s und INIahlsanghika’s, einander gleich ge- 
standen zu haben. Auch haben beide sich Verdienste 
erworben fur die religiose Kunst, und zwar nicht am 
wenigsten die MahSsanghika’s; denn die Heiligtiimer 
von K&rli und Amrivati stehen hinter den Pro- 
ducten der Rechtglaubigen nicht zuiuck. wenn sie 
dieselben nicht gar ubertreffen. Es ist nicht mehr 
als billig, alien Secten, orthodoxen und anderen, die 
ihnen gebiihrende Ehre zu geben. Und wenn uns 
dies in unserem Werke nicht gelungen ist. dann ist 
es nicht infolge von Parteilichkeit, sondern aus Mangel 
an den notwendigen Berichten geschehen. 




Namen- und Sach-Register.*) 

acaryaoi&r karmacarya, 11,73. 
AciravatS; siehe Ajiravati 

AbMsvara’s, 374. Acoka (Dharma-Afoka) 

Abhaya (Prmz von Magadha), 318 ffg. 337. u; II’ 
I 59 ffg— (Konigv.Ceilon), 55 fg. 189. 283 fg. 329 fg.’ 
II, 170. (Amanda - G^- 348ffg. — Geschichte seiner 

mam), II, 428. — (Siehe Regierung, 368 ffg. 
Bushta-Gamani). — (Me- A^oka-Hof (Kloster), II, 
ghavarna), II, 469, 470. — 348 ffg. 379. 419. 

(Vatta-G^mani), II, 419 ffg. agubha^ 471. 
Abhayagiri,II,68.273.420ffg. Acvaghosha, IT, 464 fg. 502. 
A uv Acvajit(einer von d enFiinfen), 

Abhayagirischen (Secte auf 73. 107. 118. 224. 

^^> 473 fg- 554. A 9 vayujaoderAcvina(Monat) 
Abhaya-Raja, II, 532. 123. II, 52. 262 etc. 

Abhibhu, 338. Acvins (die), 132. 324. 

Abhidharma, 361. 425 flfg. Acyuta (Kaufraann), 140. — 
302. 335. 351 fg. — Die (Asket), 397. 406. 
sieben Abhandlungen, 353, Acyuta's (die), 375, 

454 * Adamspik, 344. II, 227. 

Abhidharma-Kosha, II, 518. Adbhuta-dharma (Abbhuta- 
Abhidharma-Pitaka, 95. 362. dhamma), II, 428. 462. 

II, 186. 302. 361. 425. — Addhayoga, II, 54. 63, 183. 
von den Sautrantika’s nicht adhikarafiacafnatha ^ II, 88; 
anerkannt, 454. 495. — vgl. 138. 
religios verehrt, 506. adhydtmikay 4^0. 

Abhidharma -Vibhasha , II, Adhoganga, II, 312. 

450. 455 - Adibuddha, 350 fg. 365. II, 

oihijnS., 379. 174 fg. 530. 

*) Die Xitel der gebrauchten Werke und die Xamen 
der citirten Autoren sind nicht aufgenommen, Auf die 
Anmerkungen (ji) wird nur gelegentlich'verwie^en. 
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Againa's (die vier), IT, 462. 

Aggalava, 210. 

Agnibrahman, II, 380. 

Agnika’s, II, 17. 33. 

AgniblivMta’sy (die), 372. 

Agrabodbi, II, 480. 

ahniisd, 19, 

Aicvanka’s (die), 350; ihr 
System, II, 529. 

Ajaiita, II, 5b. 221 fg. 445. 
568. 

Ajatacatru, 163. 172. 226 ffg. 
295. II, igbfg. 227.283%. 

Ajiravati, T47. 

Ajita (ein Moncli', II, 319. 

Ajita Kecakambala (Kesa- 
kambali', 182. 

Ajivaka oder Ajivika, 17, 
104. 144. 293. II, 7. 47. 
55' 386. 

Aka^anantj'a, 375. 

Akanishtlia’s (die', 375, — 
ihr Himmel, II, 175. 

Akincanya, 375. 
Akshobhya(Dhylni-BuddhaV 
414. n, 215 fg. 

Alakamardd, 287, 

Al.ir.i ; Mche -Irala. 

Ahivaka, 210 lig. 

AI,i\i, .iiehc At.r'i. 

alaya, II, 400. 

All.ikajipa. 295. 

-Vmanila-Gdniani ; s. Abliaja. 

Amara, 566 fg. 571. 

Amara-Malla, II, 531. 

Anibapali oder Ambapalika; 
siehe Amarapali. 

Amcuvarman, II, 542 fg. 

Amitabha (Dhyani-Buddha'), 
Oder Amitayu , 414. II, 
215 ffg. 

Amittatapa, 396 fg. 406. 

Amoghaiibiiti, II, 537. 

Amoghasiduha (Dh\ani-Bud- 
dha', 14'. 414. II, 215 fg. 


Amrapali oder AmrapalikS, 

157 fg- 172. ^67 ffg. 

Amravati, II, 193. 445. 537. 
. 553- 

Amrayashtika, 259. II, 292. 
Atniita, 310. 313. 
Amritodana, 46. 92. 149 fg. 
310. 313. 

Anagamin, 131. 135. 1S9. 380. 

4(0. — charakterisirt 490. 
Ananda,3 1.92. 149 ffg. 170%. 
178ffg. 2CO.208.2l8.257ffg. 
338. 419. II, 148 fg. — seine 
Stellung bei dero ersten 
Concile, 2S9ffg. — Stellung 
inderReihedeiLehrer,335. 
Anaugalekha, II, 542. 
Anantanaya (Teil des Abhi- 
dharma-P,), 95. 
Anantanemi, 32. 
Ankthapindada; siehe das 
folgende. 

Anathapindika, 136 ffg. 185. 

222 fg. 275. II, 52 etc. 
Anavainl (.p'luss), 63. 
Anavamadar^in (ein Buddha), 
410. 

Anavatapta (See), 26. too. 
187. 193. II, 371. — (ein 
Nagal, II, 234. 
Andhakavinda, 147. 
Andhra-Land, II, 542. Vgl. 
Dh.makat.ika. 

angel (Unterteil der h. Schrift), 
II, 428. 456 ffg. 
Anga-Land, 124. 222. 
Ahgulimala, 218 fg. 
Angulimali-Sutra, II, 5 1 1. 
Aniniisha(-Heiligtum), 94. 
Aniruddlia; siehe Anuruddha. 
Anula, II. 408 fg. 412. 
Aniipa (Prinz), II, 375. 
Anupama, 413, 

Anupamh, bp. n, 

Anupiya oder Anupya, 67. 
148. 151 fg. 22b. 
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AnurJdhapura, II, 68. 191. 
;27.408.4i3ffg.— Kirchen- 
versammlung zu A. 482. 
Anruddha (Aniruddha), 66. 
149 ffg. 202.206.223.290%. 
406. II, 297 fg. etc. 
Anuruddha (Konig von Ma- 
gadhal, II. 283 fg. 

Apadana oder Avadana, II, 
427. 459 etc. 

Apara-Caila’s (Secte), II, 493 - 
Siehe’ auch Anhang, und 
vgl. Avaracil.l. 
Apara-Rajagirika’s (Secte), II, 

55 “- . . „ 

Aparinirmita-Vacavartins 
(die), 37 ^. 
appamanna, 471- 
Apramknabha’s (die), 374 - 
Apratnana9ubha’s (die), 374. 
Arala , Kai^ma (KaUpa), 
70 fg. 102. 281. 30S fg. 
Arati (Tochter des Teufels), 
96. 99 . 

AravMa. II, 340 fg- 
Arbuda (Holle), 382. 

Ardra (Sternbild), 309 fg. 
Argalapura, II, 313. 

Arhat, pas,^im; Rang in dem 
Weltsy^tem, 376; kenn- 
zeichnende Eigenschaften, 
378 %. — ist ein Heiliger 
von dem hochsten Grade, 
410; 490; — zwei Arten, 
+9.V 

Arishta, II, 4 ' 3 - 4^6. 
Arthadar9in(ein Buddha),4io. 
Arfipavacara, 371. 448- 
aryiiy 16. 378 etc, — fitel 
von Heiligen von hbherem 
od. niederem Grade, 491 %. 
Arya-Deva; siehe Deva. 
Asandhimitra, II, 393 . 
Asahga, II, 517%. 
Asaiijna-satva’s (die), 374. 
Asankhya (ein), 422. 


Asela, II, 334. 344. 417. 

Ashadha (Sternbild); Uttara- 
A. 62, 

Ashadha (Monat) , 2;. 28. 

103! 106, 11,51. 260.367010, 
ashtagila^ 54 *. 

Asita, siehe Devala. 

Assaji = Acvajit. 

Asura’s; Rang in dem Welt- 
system, 377, 

Atapa’s (die), 375. 

Atavt, 208 fg. 
atikrantdbhnvanU ' a , 492. 

atman , 4, ftg. 451. 45°- 
Attha-katha, 11,420 423.478, 
Avalokitecvara (Bodlusattva), 
415 ffg. 4*86. 510. .531. II’ 
213 fg. 506, 568 etc. Vgl, 
Padmapkni. 

Avantaka’s (Secte), II, 561. 


Avanti, II, 312- 
Avara-cill, II. t 93 . 
Avatanisaka ( Xitel), TI. 5 I-. 
avatkra, 24. 90. 116. 129. 299. 

351 

Civenika-dharmPs (die acht- 


zehn). 347. 

Avici (Holle), 381 . 387’ 
Avriha’s (die), 375 . 


B. 

Bdbhra, 11 , ^33. 

Bagh, II, 332. 

Bahucruta’s oder Bahucrati- 
ya’s (Secte); siehe Anhang. 

Bahnputra(-Heiligtum), 271. 

Bailva'-Dorl), 270 fg. 
Baladitya oder Blladitya, 11 , 

339 - 

Balakalon.akara, 202. 
Barabuspark (der), 153 - 'ob- 
174. J»l. 213 ffg- 228. 251. 
274. etc. VeiiuvaTia. 

Bamian '^Stadt), Hj 207. 
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Bana, II, 541. 

Banian (ein Arhat), II, 378. 
Banian-Grotte, II, 297. 
Banian-Hof (zu Kapilavastu), 
206. 

Barabar, II, 55. 240. 
Belvedere -Saal oder -Halle, 
172%. 273. II, 306 fg. 
Vgl. Kiitagara-cMa. 
Benares, 109. 123. 166 etc. 

— ist eine der sechs wich- 
tigen Stadte, 286. 

Berar, II, 501. 

Bhadanta (Titel), II, 503; vgl. 
5i9._ 

Bhaddiya; siehe Bhadrika. 
Bhadra (ein Laie), 266. — 
(ein Konig), 311. — (ein 
iMdnch), II, 362 fg. 
Bhadra^va’s (die), 370. 
Bhadrakalpa, 23. 314. 323, 
424. 

BblLdrapada (Monat), II, 367. 
Bhadra-sMa, II, 406. 
Bbadrasena, II, 286. 
Bhadravarglya’s (die), 109. 
BhadravatikS, 167 fg^ 
Bh.idray3nika’s oder Bhadrt- 
}ani\a’a (>iecte); sieke An- 
hang. 

Bhadrika {ein r.'ikvn), 66. 
I50ig. — (ciner von den 
Funfen), 73 loj. 

Bhaga\at (Xitel), 300. 
Bhagirathi, 318. 

Bhaihka, 95. lul fg. 11,159. 
26S, 

Bhaiitlagrama, 273. 

Bhanduka, II, 40O. 

Bharach jja (einer der sieben 
"VVeisen'. 315. 

Eharadvaja; aiehe Pindola- 
Bh, — (cin Brahmane), 205. 

— ein Sohn des Karnikah 

3iifg- 

Bharata\ arsha, 370. 


Bharga’5 (Land der), 199. 
Bharhut, 137. 316. 326. 4iifg. 
11, I5<). 184. 196 fg. 223ffg. 
237- 445- 
Bhata, 376. 
bhautika, 450* 
bhdvand, 47^* 

Bhavaviveka oder Bhavya, II, 
518. 521. 

Bliesakalavana, 198. 
bhikshti^ II, 5- ^55* 

— dranyaka-bh^ II, 22. 
Bhilsa, II, 445. 5^9- 

Sanchi. 

Bhoga-grama und -nagara, 
273. 276. 

Bhoja, 36. 

Bhrigu, 151. 202. 

Bihar, II, 55. 

Bimbiiara, 32. 68 ffg. loS- 
Il2flfg. 158. 163 ffg. 184. 
214. 231. 243 fg. II. S. 
27 ffg- >97- 287. 

Bindusara, II, 284. 369. 373- 
bodhapahshika ; siehe bodhip. 
Eodhi (Baum), 32 fg. 95. If. 
60. 227. 394 etc. — Ver- 
pflanzung nach Ceilon 412. 

— (Weisheit), I, 352. 3S5. 
Bodhimanda (der), II, 225. 
bodhipakildba - Eigenschaften 

(die 37), 385 ffg. 525. 528. 
Bodhivitt\.i, 24llg. etc. — 
Charakter und Eigenschaf- 
ten eines B., 382ffg.(Ehren- 
titelvonGeistlichen), 11,45 
496 etc. 

Bodhisattva’s(S6hne d. Dhya- 
ni-Buddha’s), 415. 
BodhisattvaAVandel, 408. 
bodhyangak s (die sieben), 387* 
529. Vgl. safnbodhyanga. 
Baum (Figur), II, 242 ffg. 
brahma (dask 8. 16. 430. 
Brahma (derGott', 77. 84. 102. 
:iOi.359.3;3-TI- fS8.2f‘2nrg. 
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BrahmaS (die); ihr Rang im 
Weltsystem, 376. 

brahmacdrin, II, 2 ffg. 25. 33. 

Brahmadatta, 32. 

Brahma-Himmel, 372. 375. 
481. 

Brahma-parishadya’s (die)und 
Brahma-purohita’s(die),373. 
481. 

hrahma-vihdra, 472. 501. 

Brihadratha, II, 432. 435. 

Brihaspati, 150. 314. 356. 
419- n, 336 etc. 

Brihatphala’s (die); sieheVe- 
happhala’s. 

Buddha, passim, — Seine 
Legende; siehe Inhalts- 
angabe. — Aeussere Kenn- 
zeichen, 340 ffg. — Gei- 
stigeEigenschaften, 345 fFg. 
— Geschichte seiner Zahne, 
II, i6t ffg. 

Buddha’s (die); ihr Rang ira 
Weltsystem, 376. — Die 
24 Buddha’s, 23. 410; ihre 
Baume, 41 1. — die sieben 
letzten Oder Minushi-Bud- 
dha’s, 412 fFg. ir. 174. 

Buddhada-ja, IF, 470. 518. 

Biiddhadeva, II, 505. 

Buddhaghosha, 11,424. 478etc. 

Buddhagupta, II, 539. 

Buddhamilra, II, 546. 

bnddliduitariim , <Si n. 

Buddhapalita , II, 501. 51S, 
521. 

Buddha-Vansa (Schrift), II, 
42- 

Buli’s (die), 295. 

C. 

Cacaiika, II, 541, fg. 

gaikshya (-Vorschriften), II, 
88. — behandelt, 131 fig. 
Vgl. sekhiya. 


Caitika*s(.Secte\II,537. Siehe 
auch Anhang, 

Caitra (AIonat\ II, 260. 
caitta, 450, 

caUya\ Bedeutung, II, 1 73 ffg. 
Caka’s (diei, 315. Vgl. Sky- 
then. 

Caka-Aera, II, 448. 

Cakala, tl, 437. 440. Vgl. 
Sagala. 

Caki (eine Brahmanin), 69. 
Cakra-Indra, 67. 

Cakraditya, II, 539. 
Cakravartin, 27. 224. 278. — 
Seine Kennzeichen, 341. 
Cakya; Geschlechtsname des 
Buddha. 315. 350. 

CakyaS (die), 25. 38. 41 
43 7 ^ etc. — Ihr Pri- 

\ilegium, II, 33. 

Cakyacri, II. 54O. 
Cakyamiini, 315. 351. 409. 
II. 18 1. 224. — eineSchein- 
gestalt, 493. 

Cakyasimha, 315. 

Cali'ouka, II, 432. 435. 

CaH\a 2l6. 

Cam.i'jj, II, 375. 

Himatha, 495 fg. 

Campa, 156, 248. II. 373. — 
ist eine der scchs wich- 
tigen Stadte, I, 286. 
r.tnavisa, Canavaaika oder 
rana\vUin, 276. II, 172. 
250. 306. 313 ffg. 330. 3^6. 
Vgl. Sambhiita. 

Tahkhika, II, 375. 
randavajji, II, 33 1 fg. 346. 
Candra (ein Elli, 153. — C. 
Oder Candia Gomin (ein 
Gelehrtcr), II. 518. 520. 
Candragupta (dcr Maurya\ II, 

^■'<3. 33'- 3+7- 369- — (Oer 
Gu]>tak IT. 538. 

<;ankaw. If. 533 fg. 544. 
t'ailkarapati, II, 53^. 
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Cankuna, II, 547. 
Cap&lai^-Heiligtum), 271 fg. 
Cara odev Caru, 310 fg. 
Caraka’s, II, i. 

Caravati (Kloster), II, 338. 
Cariputra, 118- 132. 135. 193. 
224. 229 ffg. 260. 274. 406. 
II, 171. 260. 352. 455 etc. 
gartra's, II, ibl. 
cari/'f^ai.-Reliquien), II, 157. 
Cariya-Pitaka, II, 427. 
Carnmat, 311. 

Clirvaka’s, 355. Vgi. Lo- 
k^yata’s. * / ♦ ^ 

^atanika, 32. /*/ ^ 

Cedi(-Land], 390. 397.' 

Cetiya, 310. — Berg auf Cei* 
Ion, II, 410. 416. 479. 
Chanda oder Chandaka, 31. 

48 £fg. 60 ffg. 73. 175. 
Channa, siehe Chanda. — 
(ein Manch), II, 148 ffg. 
^i^nnaga, II, 283 ffg. 
Cikhandin, 101. 

Cikhin (al. Brahma), 374. — 
einBuddha, I40.338.4l0ffg. 
cikshdpada's (die zehn), 540. 
iyilabhadra, II, 69. 518. 520. 
Ciladitva, II. 57. 167. 273 ffg. 

■ 540 ffg. Vgl. Har.ha. 
Cildkala, 11, 480. 
rimcapa-Hain, 274. 276. 
Cinca, 197 fg. 406. 

Citavana; siehe Kiihler Hain. 
Citragupta, II, 418, 
citta, 448, vgl. 

Civa, II, 363 fg. etc. 
civara und tri-ctvaray II, 44. 
Cobhita (ein Buddha), 410 fg. 
Cola ^Land und Volk), II, 
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cramana, II, I. 17 fg.''^5. 
gramanera, II, 3. 26. -^^^78. 
crdvaka, . ’y''\ 

Cra\ aka’s (al. ^fnavfiifls^Jn), 
II, 490 .^8r’'505- ^ 


(^ravana (Monat), 123. IT, 51. 
260 etc. 

(^rkvasti, 23. 32, 136 ffg. 156. 
181 etc. — Das Wunder 
von C. 184 ffg. 218 ffg. II, 
568. — ist eine der 6 wich- 
nehmen Stadte, 286. 
(^renika (oder Crenya) = Se- 
niya, 157. 169. 

Crimati (Jlvaka's Schwester), 
214. — als Gottin, 327; 
vgl. Sirim^. 

Crinagara, II, 542. 
Criparvata, II, 502. 
(Jrl'Saraha, II, 500. 
rravatsa(Figur), 345. II, 239 a;. 
Crona-kotivim?a, 224, 11, 172. 
^ruta-vimcatikoti,falscheLes- 
art fiir vorhergehendes, II, 
172. 

Cubha (Konig von Ceiloti), 
II. 429 fg. 

Cubha (“Kloster), II, 429. 
Cubhakritsna's oder Subha- 
kinna’s (die), 374. 

Cuddha, 313. 

Cuddhanivasa’s (die), 375. 
yuddhodana, 25. 32 ffg. 74. 
121 flfg. 149 fg. 175 ffg. 
310. 313. 406 etc. 

CukU, 313. 

Cuklodana, 149 fg. 310. 313. 
t.ukrodana, 310. 
iulla -Va gga; Euch des Ka- 
nons, II, 453. 

Cunda (der Schmied), 278 ffg. 
— (ein Geistlicher) , II, 
299. 

Cunga(-Dynastie), II, 432 ffg. 
^ura, II. 464. 

J D. 

Da^abala*, Eigenschaft der 
Buddha’s, 346. 







